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STUDIU INTRODUCTIV 

Printre figurile de seamă ale culturii şi vieţii publice romane din sec. I î. 
e. n., se evidenţiază personalitatea lui Marcus Tullius Cicero, a cărui 
activitate politică, scriitoricească şi oratorică a reflectat frămîn- tările 
sociale şi politice ale epocii sale. Atît prin rolul activ pe care l-a jucat în 
formarea prozei literare romane, cît şi prin munca intensă de 
popularizare a culturii greceşti în lumea romană, Cicero merită din plin 
atenţia cercetătorilor şi a cititorilor, fără a mai vorbi de măiestria sa 
oratorică, luată drept model de-a lungul veacurilor de numeroşi oameni 
politici şi jurişti. 

în*aprecierea valorii moştenirii ciceroniene trebuie pornit de la 
înţelegerea justă a legăturii obiective a activităţii lui Cicero cu 
evenimentele ce s-au succedat cu o repeziciune uimitoare în epoca de 
sfîrşit a republicii romane. 

Secolul I î. e. n. se caracterizează printr-o ascuţită luptă de clasă în sînul 
societăţii romane, ce deseori culminează cu războaie civile de mare 
amploare; acest fapt face din ce în ce mai evidentă criza relaţiilor de 
producţie sclavagiste. 

Principala contradicţie socială care imprimă luptelor de clasă în această 
perioadă o deosebită acuitate este aceea între sclavi şi stăpînii de sclavi, 
clasele 
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fundamental opuse în orînduirea sclavagistă. Roma secolelor II—I î. e. n. 
nu cunoaşte aproape nici un deceniu în care să nu se fi înregistrat 
puternice răscoale ale sclavilor împotriva clasei exploatatoare; astfel pot 
fi notate: răscoala sclavilor din Sicilia în anii 147—132, cea din Iliria în 


anul 133, din nou în Sicilia între anii 104 şi 99 etc. Un punct culminant al 
răscoalelor sclavilor poate fi considerată marea răscoală de sub 
conducerea lui Spartacus din anii 74—71 î.e.n. 

In afară de aceasta Roma antică mai cunoaşte — ceea ce poate fi notat 
pentru orînduirea sclavagistă în general — conflictul dintre păturile 
aristocratică şi democratică ale clasei stăpînilor de sclavi. Lupta dintre 
aristocrație şi democraţie, în această perioadă în special, are un caracter 
complex, datorită existenţei unei stratificări în cadrul fiecăreia dintre 
aceste două pături — ceea ce face ca să nu existe o omogenitate, de 
interese, atit în ceea ce priveşte democraţia cît şi aristocrația. Această 
lipsă de omogenitate a intereselor determină aspectele şi formele diverse 
ale luptei dintre democraţie şi aristocrație. Astfel în rîndurile aristocrației 
deosebim pe marii latifundiari şi pe cavaleri, deținători ai bogățiilor 
băneşti (marii cămătari şi concesionari). Intre latifundiari şi cavaleri nu 
exista un conflict principial: unele divergențe înregistrate de- istorie au 
avut un caracter politic şi au fost temporare, ei fiind totdeauna gatal de 
compromis în faţa pericolului comun pe care îl reprezenta democraţia. 

In ceea ce priveşte democraţia distingem păturile comercialo- 
meşteşugăreşti şi țărănimea liberă (micii proprietari agricoli), între 
aceste straturi neexistînd o- evidentă contradicţie de interese. Lupta 
dintre democraţie şi aristocrație se manifestă pe de o parte în conflictul 
dintre marii latifundiari şi țărănimea liberă, ca un rezultat al tendinței 
marii proprietăţi de a înghiţi mica proprietate ţărănească; pe de altă 
parte ea se 
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poartă intre păturile comercialo-meşteşugăreşti şi aristocrație (<?x: 
luptele dintre Marius şi Sylla). Un alt fenomen propriu agravării crizei 
relaţiilor de producţie sclavagiste a fost şi îngroşarea rîndurilor 
proletariatului antic, a sărăcimii oraşelor, ca urmare a ruinării ţăranilor 
liberi, meseriaşilor şi adeseori chiar a aristocraților. 

Interesant de remarcat este faptul că în lupta: împotriva exploatatorilor 
adeseori s-a manifestat unitatea între sclavi şi elemente ale democraţiei, 
în special' țărănimea liberă; uneori mişcarea sclavilor găseşte- sprijin şi în 
rîndurile sărăcimii libere, dar acest sprijin este nestatornic. La răscoalele 
"sclavilor din Sicilia au participat în masă şi ţăranii liberi din Sicilia şi 
chiar din Italia. 

La mişcările sclavilor din Orient (Asia Mică, Grecia) în afară de ţăranii 
liberi s-au raliat răsculaților şi popoarele supuse (un exemplu în acest 
sens ni-l oferă răscoalele din Asia Mică conduse de Mitridat între anii 82 
—64 î. e. n. la care au participat activ sclavii, ţăranii liberi cît şi popoarele 
supuse). 

Opoziția crescîndă a maselor populare pune în pericol în mod evident 
poziţia privilegiată şi politiceşte dominantă a aristocrației. In faţa acestui 


fapt. aristocrația îşi dă seama de ineficacitatea metodelor clasice ale 
guvernării republicane şi recurge la dictatura militară nădăjduind ca prin 
această sa menţină neschimbate relaţiile economico-sociale sclavagiste; 
instaurarea imperiului n-a fost altceva decît expresia cea mai deplină a 
dictaturii militare. 

In faţa acestui pericol de îngropare a tradiţiilor republicane, democraţia 
romană a reacţionat slab, s-a arătat neputincioasă şi obosită. Din această 
cauză pe- primul plan se ridică acum luptă anarhică între grupuri militare 
conduse de şefi ambiţioşi ce năzuiesc spre îmbogăţire şi acapararea 
puterii. Ultimele încercări diin 
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partea democraţiei de a pune mîna pe putere nu se mai bucură de 
sprijinul maselor în această perioadă; ele s-au manifestat sub forma unor 
comploturi ce au fost repede înăbuşite (tipică în acest sens ne apare 
conjuraţia lui Catilina din anul 63 î. e. n.). 

Prin instaurarea imperiului, aristocrația romană -nădăjduia să stăvilească 
desfăşurarea în continuare a fenomenelor ce indicau deja pornirea spre 
declin a orînduirii sclavagiste, spera că lumea romană şi-a .găsit forma 
politică, capabilă să menţină structura socială a societăţii existente. 
Totuşi, abordînd cu seriozitate problemele acestui moment istoric, tabloul 
se va înfăţişa cu totul altfel. Metodele de guvernare folosite de imperiu nu 
erau de natură să reziste opoziţiei cres- *cînde din partea maselor largi, 
atit a cetăţenilor, a aliaţilor cît şi a populaţiei supuse mai recent prin 
războaiele de cucerire. In exterior imperiul îşi crease numeroşi duşmani 
datorită expansiunii militare şi politice prin forţa armelor; deşi cuceririle 
de noi regiuni în perioada imperială au favorizat temporar o prosperitate 
economică, totuşi, în ultima analiză, devine evident faptul că în mod 
obiectiv acest lucru a grăbit deznodămîntul crizei în Roma sclavagistă. în 
interior s-a instaurat o guvernare dictatorială, care, deşi a permis o mai 
bună organizare a capacităţii militare a romanilor, „a adâncit şi mai mult 
contradicţiile dintre clasa privilegiată şi cei oprimaţi. 

Fiind martor şi activ participant la evenimentele premergătoare 
instaurării imperiului M. T. Cicero, prin viaţa şi activitatea sa, ne ajută să 
pătrundem semnificaţia acestora. 

M. T. Cicero s-a născut la 3 ianuarie 106 î. e. n., în apropiere de Arpinum, 
un orăşel din provincia Laţium. Descendent al unei familii bogate de 
cavaleri, Cicero este trimis de mic copil la Roma unde este 
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instruit sub îndrumarea celor mai buni dascăli ai timpului. Aici are ocazia 
să audieze pe cei mai iscusiţi oratori romani şi greci. Printre alţii, l-a 
audiat şi pe Philon din Larissa reprezentant de seamă al Noii Academii ce 
se afla în acel timp la Roma. Pentru a-şi completa studiile, Cicero 
porneşte într-o călătorie spre Orient; se opreşte mai mult timp la Atena şi 


Rodos şi studiază la izvor filozofia greacă, în special şcolile filozofice care 
căpătaseră pe atunci o deosebită dezvoltare. Acest fapt va influenta în 
mod hotărît activitatea sa <te popularizator al filozofiei greceşti. 

In anul 80 î. e. n. Cicero intră în viaţa publică a Romei în calitate de 
jurist. încă din primele pledoarii, îşi va manifesta opiniile politice — îşi va 
exterioriza în elocinţă simpatia faţă de democraţia romană. In anul 80 î. 
e. n., pledoariile lui Cicero în procesul lui Sextus Roscius1 au constituit o 
acuzare la adresa regimului dictatorial al lui Sylla. Prin pledoaria sa 
strălucită, dovedind nevinovăția lui Roscius, M. T. Cicero devine foarte 
popular în rîndurile democraţiei şi cavalerilor; prin aceasta, în faţa sa se 
deschid larg porţile unei promițătoare cariere politice şi juHdice. Te- 
mîndu-se de represalii din partea lui Sylla, Cicero fuge pentfu un timp în 
Grecial şi apoi în Asia Mică unde ia lecţii de la cunoscuţii oratori Antioh 
din Asca- lon şi Molon din Rhodos. Revenit la Roma, ocupă o serie de 
funcţii publice; asţfel, în anul 66 î. e. n., este numit praetor în Sicilia, 
unde cîştigă repede stima populaţiei prin calităţile sale; cinstit şi 
dezinteresat, Cicero va lua partea poporului atunci cînd acesta îl va acuza 
pe fostul praetor, Verres, de corupţie şi însuşirea 

1 Sşxtus Roscius fusese acuzat de către un intrigant din cercul acoliţilor 
dictatorului Sylla de a-şi fi omorit tatăl. Această acuzaţie îi lusese adusă 
cu scopul de a i se confisca bogata moştenire ce-i revenea, pentru ca 
averea familiei Roscius să fie jefuită de acuzatori. 
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bunurilor publice. Din nou, pledoariile lui Cicero vor biciui aristocrația; 
vor evidenția în persoana aristocratului Verres incapacitatea aristocrației 
de a conduce,, faptul vădit al descompunerii ei. Totuşi, peste puţin, timp, 
evenimentele politice îl vor împinge pe Cicero: spre poziţia politică 
contrarie. Această inconsecvenţă! politică îşi află rădăcina în apartenenţa 
de clasă a lui: Cicero: el este un reprezentant al cavalerilor; or în: faţa 
pericolului reprezentat de partidul popular (democraţia sclavagistă 
romană),aristocraţia senatorială tinde spre un compromis cu cavalerii. 
Expresie a acestui compromis este candidatura lor comună pentru postul 
de consul. Datorită popularității de care se bucura în rîndurile cetăţenilor 
republicii, Cicero a fost considerat drept cel mai potrivit candidat din 
partea acestui bloc. Iată-l deci consul, în anul 63 î. e. n. O dată ce a păşit 
în acest rol politic, Cicero nu va maf reveni niciodată la vechile concepţii 
democratice care-l făcuseră în tinereţe atît de popular. Un fapt deosebit 
de semnificativ pentru inconsecvenţa politică a lui Cicero a fost atitudinea 
acestuia în cazul proiectului de lege agrară depus în senat de Servilius 
Rullus, proiect prin care se prevedea împroprietărirea cetăţenilor săraci. 
Fostul apărător al intereselor cetăţeanului de rînd se erijează acum în 
apărător al marilor proprietari. 


Istoria acestei perioadş mai notează şi înăbuşirea conjuraţiei lui Catilina, 
cu care ocazie Cicero apără instituţiile politice aristocratice, folosind 
pentru' aceasta tot talentul oratoric şi prerogativele funcţiei politice pe 
care o ocupa. Insuccesul conjuraţiei nu se datoreşte însă numai abilității 
acestui maestru al cu- vîntului, cum singur — fără a excela în modestie — 
obişnuia să spună. Acest insucces al conjuraţiei lui Catilina se datoreşte 
incapacității democraţiei acestei perioade de a săvirşi acte revoluţionare. 
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Blocul aristocrației senatoriale şi al cavalerilor se Midestramă curînd în 
faţa acţiunilor grupurilor militare ce-şi revendicau puterea în mod 
anarhic şi fără a avea o bază .socială în lupta lor politică. Astfel, primul 
triumvirat din anul 60 (Cezar, Pompei şi Crassus) atacă frontal tradiţiile 
republicane, accelerînd evoluţia situaţiei politice spre forme dictatoriale. 
Cicero, omul politic al senatului rămîne izolat şi, pentru a evita 
eventualele represiuni, se refugiază din nou în Grecia. 

Amnistiat peste cîţiva ani se întoarce la Roma, unde, dezamăgit de intrigi 
şi de anarhia ce dăinuia aici, se retrage din viaţa politică, consacrindu-se 
avocaturii. Spiritul activ al lui Cicero şi inconsecvenţa sa politică nu l-au 
lăsat totuşi în afara evenimentelor. Luptele civile între Cezar şi Pomipei 
hotărăsc şi soarta acestuia. Nehotărit, fără convingere, Cicero a intrat în 
tabăra lui Pompeil, dar după înfringerea acestuia lai Pharsalos, în anul 
48 î. e. n., el va părăsi teatrul de luptă, retrăgindu-se pentru a doua oară 
— tot vremelnic — din sfera luptelor politice. După moartea lui Cezar la 
15 martie 43 î. e. n., Cicero încearcă să influenţeze din nou situaţia 
politică. In divergenţele dintre Antoniu şi Octavian, el susţine pe cel din 
urmă, ceea ce i-a fost fatal. In noembrie 43, încheindu-se al doilea 
triumvirat (Octavian, Antoniu şi Leppidus) Cicero este proscris şi, curînd 
după aceasta, trecut pe lista neagră a celor condamnaţi la moarte. Este 
asasinat de un trimis al lui Antoniu. 

ek 

1 In legătură cu alegerea între Cezar şi Pompei, însuşi Cicero ne spune 
următoarele într-o scrisoare către Atticus: „După cum taurul tnerge după 
cireada sa, am mers eu după Woamenii cinstiţi"; (Cicero se referă la 
prietenii săi care l-au îndemnat să intre în tabăra lui Pompei). 
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M. T. Cicero s-a distins ca unul dintre cei mai! iluştri oratori ai antichităţii 
romane; discursurile sale: au rămas celebre în istoria elocinţei. Au rămas 
vestite Phiiipice-le, Catilinare-le, Pro Milone etc., modele- impecabile de 
stil şi artă oratorică. Cicero a scris şi' lucrări de teorie a artei oratorice: 
Despre orator, Brutus, Oratorul. In pledoariile sale, Cicero excelează prin 
bogăţia imaginaţiei, supleţea unei vorbiri plină de- graţie şi seducţie şi 
prin abilitatea argumentării. 


Corespondenţa sa bogată a fost pentru zeci de generaţii un model de stil 
epistolar şi rămîne, în acelaşi timp un document istoric valoros pentru 
înţelegerea ultimelor zile ale republicii romane. Prin numeroasele scrisori 
către Atticus, Quintus, Brutus şi alţii, Cicero: ne introduce în viaţa de 
toate zilele a cercurilor înalte ale societăţii din timpul său şi de multe ori 
dezbate probleme de morală şi, în general, problemele filozofice. ale 
timpului. 

Cicero trezeşte interesul cercetătorilor şi prin importanta contribuţie 
adusă în făurirea prozei literare- latine; a rămas, se poate spune, inegalat 
în Roma antică în ceea ce priveşte puritatea, bogăţia şi eleganţa> stilului. 
Ca filozof, Cicero nu a fost original. Ca reprezentant al clasei dominante 
el a reprezentat fidel interesele acesteia reflectate pe plan ideologic: a 
supus- unor. atacuri vehemente materialismul, în special concepţia 
materialistă a atomiştilor greci, cît şi ateismul. Ca atare Cicero este un 
reprezentant tipic al idealismului şi misticismului, fapt argumentat fără 
rezerve- în toate operele sale. Totuşi Cicero are meritul de a fi fost un 
neobosit popularizator al filozofiei greceşti în latineşte, îmbogăţind prin 
aceasta limba latină cu: terminologia filozofică necesară. EI se situează 
pe o- poziţie filozofică eclectică, suferind influenţa dominantă a 
scepticismului Noii Academii (reprezentată 
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pe atunci de Philon din Larissa şi Antiochos din Ascalon) şi a stoicismului 
în varianta lui Panaetius şi Poseidonius. 

Analizîndi activitatea filozofică a lui Cicero, este greu să stabilim etape 
distincte ale evoluţiei gindirij acestuia, tocmai din cauza lipsei de 
originalitate şi consecvență. Putem însă preciza că marea majoritate a 
scrierilor sale filozofice aparţin ultimului deceniu al vieţii sale, respectiv 
anilor 50—43 î. e. n. In jurul anului 50 î. e. n., au fost scrise lucrările De 
Legibus (Despre legi) şi Republica, a căror semnificaţie şi rol constă în 
popularizarea unor idei şi teorii social-poli- tice, într-o perioadă de 
instabilitate politică la Roma. In anii 45—43 î. e. n. Cicero a lucrat cu o 
deosebită asiduitate, lăsîndu-ne opere ca: Consolatio (Consolare), 
Academica (Păstrată parţial), De finibus bonorum et malorum (Despre 
limitele binelui şi răului), Tusculane, De natura deorum (Despre natura 
zeilor)y De divinatione (Despre divinitate), De fato (Despre destin), De 
officiis (Despre îndatoriri), De amiciţia (Despre prietenie) prin care 
mijloceşte cunoaşterea de către romani a comorilor cugetării greceşti. In 
aproape. toate aceste scrieri, Cicero foloseşte maniera platonică de a 
expune, sub forma dialogului între mai multe- persona je «distinse. 
Persona jele folosite pentru dialoguri iau pe rînd cuvîntul, îşi spun 
punctele de vedere,, se critică reciproc. 

In scrisorile sale filozofice, Cicero aduce la cunoştinţa cititorului latin 
îndeosebi ideile filozofice ale: şcolilor academică, peripatetică şi stoică. El 


încearcă- să depăşească punctul de vedere al eticii individualiste- stoice, 
sprijinindu-se în acest sens pe punctul de vedere platonic, care promova o 
etică a omului activ politic, membru al comunităţii sociale. De asemenea, 
Cicero încearcă să depăşească şi principiul negativist al scepticilor; el 
este adeptul atitudinilor active. Cu. 
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toată intenţia sa în spiritul eelor arătate, Cicero nu reuşeşte să respingă 
nici stoicismul, nici scepticismul; fondul scrierilor sale rămîne un amestec 
de idei ale acestor şcoli filozofice greceşti. în concepţia filozofică & lui 
Cicero sînt adunate în mod eclectic idei etice, despre suflet şi 
superioritatea acestuia faţă de corp, nemurirea sufletului, existenţa zeilor 
etc. 

Cicero are meritul de a fi cules indicaţii precise şi citate din texte care s- 
au pierdut. Fără scrierile lui, nu am putea şti nimic despre unii gînditori 
antici (De ex. despre Antioh din Ascalon)'. 

Cîteva cuvinte despre scrierile lui Cicero. 

In tratatul De Legibus se prezintă doctrina stoică a legii naturale. Această 
lucrate este socotită ca primul tratat de drept natural în istoria dreptului. 
Ştiinţa dreptului este socotită ca izvorind „ex intima philoso- phia“ (direct 
din filozofie). Legea, arată Cicero, este dată de divinitate, ea este 
înnăscută; din lege emană dreptul, dar legea este considerată a fi 
raţiunea însăşi, «care izvorăşte tot din divinitate. Astfel, dreptul este 
socotit invariabil, fundat în însăşi natura noastră, înţe- legind prin aceasta 
— ca şi la stoici — că între natură şi rațiune stă semnul egalităţii. 

In Republica, Cicero arată că statul este determinat de rațiune, lege, 
drept. Statele sînt considerate a fi membrele unui mare tot, generat de 
rațiune. Această explicaţie este complet idealistă: statul decurge din 
rațiune şi nu din necesităţile sociale ale unui anumit moment istoric. 
Printr-o astfel de concepţie despre stat el exprima poziţia claselor 
privilegiate, care promovează ideea statului etern, deasupra claselor şi a 
conflictelor dintre acestea. Cicero a considerat republica aristocratică 
sclavagistă cea mai bună formă de stat. In ea trebuiau 
armonizăteelemente monarhice, aristocrate şi democrate, astfel ca statul 
sclavagist să fie cît mai puţin vulnerabil şi să aibă cît mai puţini duş17 
mani în interior. La baza statului Cicero punea înţelegerea între păturile 
dominante, acea „concordia ordinum" ceea ce în fond nu era altceva 
deciî.t o mai bună organizare a dominaţiei economice şi politice a clasei 
stăpîniiorilor de sclavi in frunte cu aristocrația latifundiară, căreia Cicero 
i se ploconea ca un umil serv. 

; In continuare, lucrările filozofice ciceroniene sînt axate pe două 
probleme centrale, împrumutate din filozofia greacă: problema 
cunoaşterii şi problema morală. 


„Cele două probleme care Ocupă primul rang în filozofie, — spune însuşi 
Cicero în Academicele prime, IX, — sînt cunoaşterea sau discernerea 
adevărului şi ideea de bine suprem“. In Academica, Cicero expune teoria 
cunoaşterii, iar în De finibus şi Tusculane ideea morală a binelui suprem. 
In lucrări ca De natura deorum, De divinatione, De ţtito, sînt tratate 
diverse probleme filozofice şi religioase, iar în De senectute, De officiis 
etc., este preocupat de unele aspecte particulare ale moralei. 

Tratînd problema cunoaşterii, Cicero arată că toţi filozofii anteriori au 
făcut consideraţii ce sînt de nuanţă sceptică. Ei au căutat realitatea — 
spune Cicero — sub aparenţa înşelătoare a datelor simţurilor şi au găsit: 
apa (Thales), aerul (Anaximenes), apei- ronul (Anaximandros), focul 
(Heraclit), numărul (Pithagora), unitatea (Eleaţii), homeomeriile (Anaxa- 
goras), atomii (Democrit), ideile (Platon) etc. Prin afirmaţia că aproape 
toţi marii filozofi s-au îndoit de certitudinea datelor simţurilor Cicero îşi 
manifestă propriul său scepticism, prin prizma căruia a apreciat toate 
concepţiile arătate mai sus. Este foarte adevărat că toţi filozofii au căutat 
un principiu explicativ al lucrurilor, dar nu toţi au ajuns, cum încearcă 
Cicero să arate, la concluzii relativiste şi sceptice. Cum poate ii 
considerat Democrit drept sceptic (îri Academicile Prime Cicero face 
această afirmaţie) cînd el, putem 

9 — Cicero. 
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spune, pune bazel'e unei gnoseologii materialiste,: pătrunde în 
mecanismul fiziologic al procesului reflectării. In ce constă doctrina 
sceptică în teoria cunoaşterii? încă Pyrrhon (365—275 î.e. n.) spusese că 
simţurile şi giridirea nu ne dau adevărul dar nici na putem spune că ne 
înşală. Din această cauză, omul trebuie să rămînă indiferent faţă de 
sezisările din lumea exterioară. Prin suspendarea judecății, se ajunge la 
„liniştea sufleteascăl' (idealul unei epoci instabile, plină de nesiguranţă, 
foarte frămîntată, de descompunere a polisului; oamenii căutau un 
echilibru în interior, prin renunţarea la- bunurile materiale, Ia 
participarea la viaţa publică etc.), Această „linişte sufletească" însem'na 
renunţarea la ştiinţă care, prin „incertitudinile ei", provoacă tulburări 
sufletului, face pe om nefericit. Scepticul nici nu neagă nici nu aprobă» 
totul îi este indiferent. Caută mereu şi nu găseşte niciodată — după cum îl 
caracterizează Diogene Laertiui Indoindu-se de veridicitatea sau 
falsitatea unui fapt scepticii Noii Academii consideră totul ca fiind numai 
probabil — de aici şi denumirea de probabilism. Scepticii considerau' 
drept dogmatism concepţia stoicilor despre valoarea percepţiei în 
cunoaşterea lucrurilor (pe scurt procesul cunoaşterii la stoici se poate 
ilustra prin ideile lui Zenon Stoicul; acesta prezenta următoarele 
momente ale cunoaşterii: întinde mîna cu-degetele întinse — aceasta 
însemnînd reprezentare (visiim — la Cicero), îndoaie puţin degetele — 


aceasta însemnînd asentimentul raţiunii, strînge pumnul — aceasta 
însemnînd comprehensiune, înţelegere). 

V Problema morală,1 formulată ca problemă a binelui suprem, este 
tratată în scrierea De finibus bonorum et malorum. Se încearcă a se 
răspunde la întrebările: spre ce tinde natura umană? care este scopul 
acţiunii? în ce. constă binele? ce poate asigura omului o viaţă fericită? 
Aceste probleme au îrămîntat, de altfel, toate 

şcolile filozofice greceşti. Fiecare din acestea ă pretins că a descoperit 
binele suprem pentru fixarea conduitei oamenilor. Unii au considerat că 
binele suprem constă în plăcefe, satisfacţie imediată (cirenaicii); Epicur, 
de asemenea, considera drept criteriu pentru o viaţă fericită plăcerea. 
Alţii (Carneades) considerau că binele suprem constă în absenţa durerii, 
iar pentru stoici, binele suprem era virtutea (prudenţă, curaj, justiţie 
etc.). 

În rezolvarea problemei fericirii de care oamenii aveau atîta nevoie în 
această epocă nesigură şi fră- mîntată, fiecare dintre curentele filozofice 
arătate mai sus oglindeşte poziţia distinctă a diferitelor clase său pături 
sociale. In tumultul evenimentelor politice, schimbările dese de forme de 
guvernare şi guvernanţii, în anarhia generată de conflictul social ascuţit la 
maxim, lumea grecească, ca şi cea romană puţin mai ţir- ziu, încetează de 
a mai stabili criterii morale legate de viaţa publică, de îndatoririle 
cetăţeneşti, de lupta politică. Gînditorii, reflectind tocmai această 
nesiguranţă şi pesimismul general — trăsături caracteristice ale perioadei 
de declin şi descompunere a orîh- duirii sclavagiste — încearcă să rezolve 
problemele morale jn funcţie de posibilităţile individului de â cuceri 
fericirea în afara cadrului social şi politic. Dar tocmai aceasta încercare 
de ocolire a cadrului social dovedeşte rădăcina socială adîncă a 
problemelor etice. 

In cele cinci cărţi ale scrierii Tusculane, Cicero tratează aspecte diferite 
ale problemei morale: despre moarte şi nemurirea sufletului, despre 
durere, despre natura pasiunilor şi modalitatea de a le învinge; în 
concluzie, Cicero îmbrăţişează concepţia stoică după care fericirea se 
bazează pe virtute (virtutea e binele suprem). 

In De natura deorum, Cicero trece de la problemele de morală la cele 
religioase făcînd consideraţii 
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asupra naturii zeilor. El se afirmă ca partizan al religiei, argumentind 
existenţa zeilor, care guvernează lumea prin legi generale. ' 

în De ţato (păstrată parţial), Cicero expune problema destinului şi a 
libertăţii. El prezintă diferitele moduri de a înţelege destinul îa antici. 
Doctrinele idealiste greceşti au considerat destinul ca fiind! o voinţă 
superioară, de natură divină (Platon, stoicii etc.), ajurigînd la concluzia că 
omul, în mod fatal, urmează legilor divine şi este supus voinţei zeilor. 


In concepţiile materialiste, a dominat ideea unei ordini a naturii, prin ea 
însăşi, fără amestec din afară.. Astfel la Heraclit avem Logosul, la 
Democrit — determinismul sever al naturii. La Epicur, determinismul 
naturii se împleteşte cu relativa libertate a atomului şi, implicit, a omului 
ca fiind compus din atomi. 

In ultimele scrieri De officiis, De amicitia, Cicero ridică unele probleme 
particulare ale moralei. 

Cicero adresează cartea De officiis fiului său Mareu care, în acel timp, 
urma cursurile filozofului peripatetic Cratippus, la Atena; din primele 
rînduri, ise desprinde intenţia lui Cicero de a-şi îndruma fiul pe cafea pe 
care el însuşi o urmase în formarea sa intelectuală1, de a îmbina 
pregătirea filozofică cu însuşirea măestriei oratorice, folosind pentru 
aceasta atît cultura elină cît şi cuceririle Romei pe acest tă- rîm. în "acest 
fel, consideră autorul, se poate aduce un mare aport la dezvoltarea 
culturii şi vieţii publice romane. Pe drept cuvînt, Cicero ne indică un fel 
specific de cultivare a filozofiei la Roma, cu totul diferit de cel din Grecia. 
Discuţiile filozofice se purtau în forum, ele au căpătat strălucirea elocinţei 
pasionante, cu pronunţat caracter filozofic. „De altfel — observă Cicero — 
văd că pînă acum nici unul dintre greci n-a 

ajuns să se îndeletnicească cu ambele domenii şi să urmeze şi genul 
oratoric al forului şi genul discuţiei liniştite...“ (pag. 38). In opera de 
îndrumare a fiului său, Cicero îi adresează, în primul rîndi, lucrarea 
Despre îndatoriri ca fiind cea mai potrivită pentru vîrsta lui Marcu şi 
avînd, în acelaşi timp, valoarea uneia dintre cele mai importante 
probleme ale vieţii publice şi private. In cultivarea îndatoririi, spune 
Cicero, ,,sălăşluieşte cinstea vieţii, iar în nesocotirea ei toată" necinsteal' 
(pag. 40). 

Trecînd la tratarea problemei anunţate în titlul lucrării, Cicero se 
defineşte de la început drept Un continuator al ideilor etice stoice, 
inspirindu-se direci din opera stoicului Panaetius. 

Problema îndatoririlor, după Cicero, trebuie stu-. diată în două aspecte 
fundamentale: problema binelui suprem (Cicero a dezvoltat-o în lucrarea 
De finibus) şi aplicarea binelui în viaţa practică, problemă pe care o 
tratează în lucrarea de faţă. 

Stoicul Panaetiuş, într-o lucrare cu un titlu similar, evidenţiază trei 
probleme în legătură cu îndatoririle,'ce decurg din deliberarea asupra 
unui fapt: 

a) dacă este moral sau imoral, 

b) dacă este util sau inutil, ’ : 

c) dacă ceea ce se înfăţişează ca moral intră în conflict cu ceea ce pare a 
fi util. Cea de a treia problemă a rămas netratată de Panaetius, din care 
cauză ea devine principal obiect de studiu pentru Cicero, tema principală 
a lucrării Despre îndatoriri. 


In stabilirea naturii faptelor morale, Cicero defineşte .poziţia specifică a 
omului în sistemul biologic al naturii: omul este calitativ deosebit de 
animal, penr tru faptul că este înzestrat cu rațiune; astfel, omul poate 
sezisa urmările, principiile şi cauzele lucrurilor, înlănţuirea lor, pe scurt, 
poate sezisa cursul întregii vieţi. însuşi faptul coexistenţei indivizilor 
umani în: 
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tr-o comunitate se datoreşte, spune, Cicero, tot raţiunii; în continuare, el 
explică condiţionarea atitudinii morale a oaipenilor de faptul convieţuirii 
lor. Explicaţia idealistă dată de Cicero formării societăţii omeneşti va 
piana asupra întregii teorii despre morală dezvoltată în această carte; 
raţiunea apare drept izvor al moralității şi criteriu al faptelor morale. 
Totuşi, lucrarea lui Cicero prezintă interes ca un document preţios al 
epocii şi ca mărturie asupra concepţiilor etice stoice. 

Cicero, deducînd moralitatea din rațiune, împarte faptul moral în patru 
părţi care, în acelaşi timp, constituie cele patru izvoare ale moralității; 
din acestea 'decurg virtuțile, care-şi găsesc aplicarea în îndatoriri. Aceste 
patru părţi ale actului moral (sau izvoare ale moralității) sînt enunțate 
astfel: 

1. Percepția şi înţelegerea adevărului, 

2. Respectul pentru societatea omenească, 

3. Măreţia şi puterea unui suflet înalt, 

4. Ordinea şi măsura în vorbe şi fapte. 

Din aceste părţi ale actului moral, derivă virtuțile: înţelepciunea şi 
prudenţa (din cercetarea adevărului), dreptatea şi binefacerea (din 
sociabilitate), curajul şi bărbăţia (din calităţile sufleteşti) şi, în şfîrşit, 
modestia şi compătarea (din ordinea şi rtiăsura în vorbe şi fapte)* Mai 
departe, autorul arată modul în care aceste patru izvoare ale moralității 
se realizează în îndatoriri. Astfel: 

1. Cunoaşterea adevărului implică îndatorirea că omul să se ferească de 
eroare; în cercetarea adevărului, omul nu trebuie să se limiteze la 
investigaţii pur teoretice, el trebuie să se manifeste în acţiune, în 
activitatea publică. In cercetarea adevărului, spune Cicero, „a te sustrage 
complet de la acţiune este contrar îndatoririi"'(pag. 47). 

Aici trebuie din nou subliniat că gîndirea romană* manifestată în vervă 
oratorică în forum se distinge prin 
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tendinţa de a supune giindirea teoretică activităţii publice. W... E 

2. Sociabilitatea implică îndatorirea de a fi drept şi de a sluji interesele 
obşteşti. * 

îndatorirea de a ii drept presupune ceva mai mult, spune. autorul, decît o 
atitudine personală corectă, ea presupune luarea de atitudine hotărită 
împotriva: nedreptăţii, reprimarea acesteia. Cicero sezisează căile care, 


în mod obişnuit, duc la săvîrşirea nedreptăţii. Printre acestea, el indică 
dorinţa de putere, de glorie, onoruri, conducere, iar drept cea mai 
frecventă, aceea de avuţie, de îmbogăţire. Ne putem da seama uşor de 
izvorul concret al acestei explicaţii: însăşi situaţia politică a Romei, din 
timpul vieţii lui Cicero a oferit un cîmp prielnic abuzurilor de această 
natură. Luptele politice, soldate cu dese schimbări ale conducerii, însoţite 
de războaie civile, jafuri şi comploturi militare, au constituit nota 
specifică a vieţii publice în aceste ultime decenii ale republicii romane; 
Cicero, ecou al tradiţiilor senatoriale, nu putea să nu repudieze toate 
acestea şi scrierea de faţă nu putea să nu le reflecte. Această sumară 
indicație a noastră poate servi şi pentru evidenţierea celor ce urmează: 
vorbindl despre cauzele care fac ca oamenii să se sustragă de la lupta 
împotriva nedreptăţii (deci de la îndeplinirea îndatoririi), Cicero notează: 
faptul că ei nu vor să-şi facă duşmani, diferite neplăceri, că sînt neglijenţi 
etc., motive evident accentuate de spiritul de instabilitate politică ce 
dăinuia la Roma. 

îndatoririle decurgind ‘din sociabilitate trebuie respectate şi faţă de cei 
care ţi-a'u făcut o nedreptate; acest lucru este valabil, de exemplu în 
războaie. 

Tot din convieţuire decurg dărnicia şi binefacerea. Totuşi, acest lucru 
trebuie făcut în anumite condiţii: să fie după merit, să fie utilă şi să nu 
depăşească posibilităţile proprii. 
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. Cicero încearcă o ierarhizare a îndatoririlor: în primul rînd, trebuie 
menţionate cele faţă de zei, patrie, apoi faţă de părinţi, familie, prieteni 
etc. 

3. Curajul şi bărbăţia, ca decurgind din măreţia şi puterea unui suflet 
înalt, trebuie puse în slujba adevărului, dreptăţii şi binelui. Această 
îndatorire trebuie respectată, în primul rînd faţă de stat, de viaţa publică. 
Omul trebuie să fie modest, lipsit de aroganță şi mîndrie şi să nu-şi piardă 
cumpătul în situaţii grele. 

4. Din ultima parte a moralității (ordinea şi măsura în vorbe şi fapte) 
decurge îndatorirea de a avea o conduită frumoasă caracterizată prin: 
cumpătare, modestie, liniştirea tulburărilor sufleteşti, măsura în fapte 
etc. Criteriul conduitei frumoase (care-i şi morală) este, spune Cicero, 
conformitatea ei cu natura. Dorinţa nu trebuie niciodată să contravină 
raţiunii pentru că, în caz contrar, se produce un fapt imoral. 

In cuvintele lui Cicero, putem distinge fără greutate rigorizmul stoic în 
problema moralei. Elementul raţional înăbuşă în întregime pe cel afectiv, 
care în mod! obiectiv nu poate să lipsească din actul moral. 

Altă grupă de îndatoriri se referă la acefea care sînt dictate de o anumită 
poziţie socială a individului: profesie, rang, vîrstă etc. Legat de aceasta, 
se .manifestă foarte evident substratul sclavagist al ideilor lui Cicero. 


Făcîndi unele observaţii asupra genului de ocupaţie, el consideră 
umilitoare munca fizică, efectuată în genere de sclavi. Orice lucrător 
angajat, spune el, nu merită decît dispreţ, deoarece el „se vinde .pe sine“. 
In continuare, Cicero subliniază şi unele neajunsuri, ce decurg <ţin 
convieţuirea oamenilor în societate, de exemplu, răscoalele, războaiele 
etc. El ia atitudine împotriva răscoalelor, deoarece acestea ar fi putut 
zdruncina ordinea clădită prin voinţa zeilor şi con25 

formă cu natura şi ar fi fost astfel o nedreptate. Iri ceea ce priveşte 
războaiele, Cicero le judecă în mod diferit. 

E şi: de aşteptat ca el să condamne războaiele civile a căror victimă a. 
fost. El a dezaprobat nesiguranța politică ce ducea la slăbirea bazelor 
statului sclavagist. Războaiele de cucerire au fost însă justificate în opera 
lui Cicero, dat fiind că acestea trebuiau să întărească poziţiile statului 
roman. 

O altă problemă importantă pe care o pune lucrarea de faţă este aceea a 
autorităţii. Vorbind despre atitudinea unor conducători care-şi menţin 
autoritatea prin forţă, Cicero îi condamnă, respingînd tirania şi teroarea 
ca necorespunzătoare raţiunii umane. 

„Dintre toate mijloacele, nimic nu este mai potrivit a-ţi dobîndi şi păstra 
autoritatea decît a te face iubit, şi nimic mai dăunător, decît a inspira 
teamă“ (pag. 121) şi mai departe: „... nu există nici un fel de legătură 
între noi şi tirani, ci din contră cea mai mare nepotrivire şi nu e o 
încălcare a naturii să-l jefuieşti dacă poţi pe cel pe care e onest să-l ucizi, 
pentru a extermina tot acest soi nenorocit din comunitatea omenească" 
(pag. 168). Cicero numeşte pe tiran „sălbăticie şi grozăvie a unei fiare cu 
chip de om“ (pag. 168). Orice tiran şi dictator, conchide Cicero, sfirşeşte 
prin a fi răpus de ura celor mulţi (ilustrează prin Cezar, care a căzut 
jertfă propriei sale tiranii). Metodele aspre faţă de supuşi nu pot dăinui 
într-o cetate cu oameni liberi, ele sînt necesare doar, în raporturile dintre 
stăpîn şi sclav, spune Cicero. 

Am văzut mai sus că el proclamă drept nejuste şi vătămătoare acţiunile 
complotiste în vederea cuce- - ririi puterii în stat. Pe de altă parte, 
respinge şi autoritatea căpătată prin simpla apartenenţă la o pătură 
privilegiată. Autoritatea, spune Cicero, se capătă datorită calităţilor 
personale: virtute, autoritate morală,. 
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binefacere, atitudine binevoitoare, îmbinarea priceperii cu spiritul de 
dreptate etc. Atunci cînd omul îşi pune calităţile în slujba majorităţii, el 
capătă încrederea şi admiraţia tuturor. Pentru a ajunge la glorie, omul 
trebuie să meargă pe una dintre -căile de mai jos, spune Cicero, adică 
succesul militar, participarea la viaţa publică şi oratoria. O dată ajuns la 
putere conducătorul trebuie să dea dovadă de o serie de calităţi, ca: 
dezinteresare, modestie, cumpătare, spirit de dreptate şi altele. In acest 


tel, se desprinde poziţia lui Cicero în probleme ce depăşesc cadrul strict 
al moralei, adică în probleme social- politice. probleme ce capătă o 
semnificaţie distinctă îri -conjunctura politică şi militară a Romei timpului 
său. 

Definind sarcinile unei autorităţi politice ajunsă la putere, Cicero rămîne 
un reprezentant tipic al clasei dominante din orînduirea sclavagistă. 
Trăsăturile morale umane cu care trebuie să se învestească un 
conducător nu trebuie împinse, arată Cicero, pînă la unele măsuri 
îndreptate împotriva structurii economico-so- *ciale sclavagiste. El se 
ridică împotriva oricăror încercări de reforme progresiste, pentru 
zădărnicirea -cărora intervenea făţiş, în forum-ul din Roma, (pledoariile 
împotriva lui Catilina, care înscrisese în programul său politic, printre 
altele, şi anularea datoriilor, — sau votul împotriva proiectului de reformă 
agrară prezentat de Servillius Rullus). Cicero este un convins şi zelos 
partizan al menţinerii neclintite a marii proprietăţi latifundiare 
aristocratice, ceea ce rezultă şi din «cuvintele sale: „Cei care voiesc să fie 
populari şi în acest scop fac legi agrare pentru a scoate pe proprie- lari 
din avutul lor, sau pentru a ierta debitorilor sumele împrumutate, 
zdruncină temelia statului, în primul rind unirea, care nu poate exista, 
cînd li se ia 'banii unora pentru a se da altora, şi în al doilea rînd 
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spiritul de dreptate, care este suprimat în întregime dacă nu poate fi 
sigur fiecare de avutul său“ (pag. 150). 

In cartea Ill-a Cicero ridică o problemă etică importantă, şi anume, a 
raportului dintre moral şi util. Continuînd linia morală a stoicilor, el 
stabileşte acest raport în felul următor: ceea ce este moral este şi util iar 
ceea ce este util este ca atare numai pentru că este moral. Cicero 
recomandă a se porni de la moralitate spre utilitate şi nu invers. El se 
ridică împotriva acelora care măsoară totul după interese şi foloase 
materiale, adică consideră un fapt a fi moral sau nu în funcţie de gradul 
de utilitate. „A răpi ceva altuia şi a-ţi spori mijloacele de trai micşorîndu- 
le pe ale altuia, este mai -contrar naturii decît moartea, decît sărăcia, 
decît suferinţa şi decît celelalte care se pot întîmpla corpului sau vieţii 
noastre exterioare. In primul rînd se suprimă principiul de convieţuire şi 
de societate omenească11 (pag. 164). Cicero înfierează orice încercare de 
subminare a proprietăţii existente, orice încercare revoluţionară, adică de 
a smulge cu forţa averea de la cei bogaţi. Mai mult, Cicero justifică 
structura economică-socială existentă, arătînd că ea este conformă cu 
natura. Dacă ceva e nedrept, se desprinde din textul ciceronian, va îi cu 
siguranţă — îndreptat de însăşi legea naturii care, ocrotind şi împăcînd 
interesele oamenilor, „hotărăşte ea singură să fie trecute de la un om 
incapabil şi nefolositor, cele necesare vieţii la bărbatul înţelept, hun şi 
brav...“ (pag. 168). 


Aparenţa de utilitate, arată Cicero, poate duce la săvîrşirea unei fapte 
imorale. 

„Greşeala oamenilor imorali constă în a fi răpiți de ceea ce pare util, care- 
i depărtează în mod fatal de moralitate. De aci asasinatele, otrăvirile, 
testamentele false, de aci furturile, incorectitudinile, împilările şi jefuirile 
concetăţenilor şi aliaţilor, de aci puterile insuportabile ale bogățiilor 
nemăsurate, în sfîrşit ambițiile 
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de a domni în cetăţile libere, fapte decit care nimic nu şe poate închipui 
mai mîrşav şi mai îngrozitor" (pag. 170). Pentru exemplificare, Cicero 
aminteşte de întemeietorul Romei, care părîndu-i-se a fi mai util să 
domnească singur decît împreună cu altul, şi-a ucis: fratele. 

In respectarea normelor morale, omul trebuie să se călăuzească după 
„legea utnană şi divină" a naturii; astfel însăşi conştiinţa omenească 
trebuie să împingă pe indivizi spre acte morale, deoarece nu toate aceste 
norme sînt integrate în normele de drept, obligatorii prin legile statului 
(exemplul lui Gyges din cap. IX). Omul trebuie să fie cinstit cu semenii săi 
în toate raporturile şi actele pe care le săvirşeşte, spune Cicero, 
(exemplul cu Pithius care, vînzînd lui Canius o moşie, a ascuns defectele 
acesteia, săvîrşindi un act necinstit, deci şi imoral — cap. XIX). Această 
trăsătură morală general umană este negată însă prin caracterul de 
clasă, sclavagist al înţelegerii şi aplicării ei de către Cicero. El consideră, 
de exemplu, necinstit dacă negustorul de sclavi, în actul de vînzare a 
sclavilor nu în- şiruie defectele acestora pentru a înşela pe cumpărător; 
dar însuşi faptul sclaviei, actul în sine, Cicero ca, de altfel toţi 
reprezentanţii ideologici ai clasei dominante în orînduirea sclavagistă, nu- 
l consideră imoral şi necinstit sau „împotriva naturii". Esenţa sclavagistă 
a noţiunii de morală la Cicero o transformă astfel pe aceasta în contrariul 
ei. Perfecţiunea morală, arată Cicero, nu este accesibilă tuturor ci numai 
unui grup restrîns, înţelepţilor, deoarece înţelepţii sînt singurii capabili 
de a cultiva virtuțile absolute. „Ceea ce se numeşte în mod propriu şi cu 
adevărat moral (sublinierea mea — A.T.) aparţine înţelepţilor şi niciodată 
nu se poate despărţi de virtute; dar la cei a căror înţelepciune nu este 
completă cu nici un chip nu există 
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moralitate desăvîrşită, ci.poate fi numai o asemănare a moralităţiil1 (pag. 
162). 

In stat trebuie armonizate interesele individuale cu cele ale statului: mai 
mult, interesele individuale trebuie supuse celor ale colectivităţii (ale 
statului sclavagist aristocratic). In acest sens, arată Cicero, foarte 
importantă este respectarea cu stricteţe a legilor. Nimic nu poate 
constitui excepţie, chiar îndatoririle faţă de prieteni (deşi Cicero aprecia 
foarte mult prietenia) nu trebuie să lezeze interesele statului. Un bărbat 


bun, spune Cicero, „va lăsa la o parte calitatea de prieten cînd va îmbrăca 
pe,cea de judecător'1 (174). Judecătorul poate apăra pe un prieten în 
limita jurămîntului — altfel prietenia se transformă în conjurație. “... cînd 
în numele prieteniei ne sînt cerute lucruri necinstite, să fie puse mai 
presus de prietenie credinţa şi respectul zeilor (pag. 175). 

Istoria Romei cunoaşte multe exemple de ataşament plin de abnegaţie 
faţă de interesele publice. Educaţia severă în spiritul patriotismului şi 
demnităţii cetăţeneşti îşi spunea adeseori cuvîntul în împrejurări grele, 
cînd cetăţenii romani se jertfeau pentru interesele societăţii; acestea au 
fost fapte, fără de care Roma nu s-ar ^i bucurat de gloria militară şi 
puterea politică cunoscută în istorie. Un astfel de exemplu ni-l citează şi 
Cicero; este vorba de consulul Regulus, care a căzut prizonier la 
Cartaginezi şi care, după cum se arată în text, a dat dovadă de 
excepţionale calităţi cetăţeneşti. 

Cicero încearcă să definească, unele categorii morale ca: prudenţa, 
şiretenia etc. „Prudenţa constă în a deosebi binele de rău; şiretenia, dacă 
toate care 'sînt necinstite sînt rele, pune ceea ce e rău mai presus de 
bine“ (pag. 187). Această explicaţie este simplistă şi lipsită de interes 
ştiinţific, deoarece nu se analizează împrejurările concrete în care aceste 
norme pot avea 
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o valoare schimbată. Legat de aceasta trebuie să spunem cîteva cuvinte 
despre felul cum Cicero înţelege caracterul categoriilor etice. In această 
privinţă, concepţia ciceroniană e plină de contradicții. Ca trăsătură 
generală concepţia lui Cicero în problema categoriilor moralei este 
metafizică, el considerînd aceste categorii date o dată pentru totdeauna, 
neschimbătoare, statice, însuşi faptul că actul moral trebuie să 
corespundă naturii umane este un indiciu în plus al înţelegerii lui 
metafizice. Natura umană este o categorie veşnică, deoarece omul este 
privit şi înţeles numai în ansamblui relaţiilor biologice din natură. ,„ ... 
oricît ar fi ţinută ascunsă calitatea lui, un fapt imoral nu poate în nici un 
caz deveni moral, acelaşi fapt imoral nu poate deveni util, opunîndu-se la 
aceasta “şi stînd împotrivă natura" (pag. 190). 

Spre sfîrşitul cărţii III, Cicero ne vorbeşte despre valoarea relativă a 
faptului moral. „Astfel multe care par din natură morale, în anumite 
împrejurări devin imorale" (pag. 199). Aici găsim şi unele exemple: astfel, 
arătîndcă e moral a-ţi ţinecuvîntul dat în orice împrejurare, Cicero 
exceptează unele cazuri: dacă cineva ţi-a dat o sabie în păstrare în 
deplinătatea facultăţilor mintale nu e drept să i-o înapoiezi cînd1 a 
devenit alienat mintal; sau, dacă cineva ţi-a încredinţat o sumă de bani nu 
e just să i-o înapoiezi cînd vine cu război asupra ţării tale, fiindcă faci un 
rău patriei etc. Propriu zis aceste consideraţii ciceroniene nu ne pot 
justifica o altă apreciere decît cea dată mai sus în legătură cu concepţia 


metafizică asupra categoriilor moralei. In exemplele citate, nu e vorba de 
o înţelegere dialectică a categoriilor morale, ca avînd un. caracter istoric 
şi fiind condiţionate de dezvoltarea relaţiilor între clasele sociale. Ceea ce 
este condiţionat de unele împrejurări nu este încă faptul moral ci 
aparenţa acestuia. O dată constituit faptul moral devine absolut 
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neschimbător. Prin aceste idei concepţia morală cice- roniană se 
încadrează în concepţia etică a. clasei dominante în orinduirea 
sclavagistă, concepţie care reflectă tendinţa acesteia de a considera 
faptul existenţei ei drept veşnic. In accepţia ciceroniană relativitatea 
aparenţei faptului moral cere constituirea faptului moral absolut şi 
general valabil ceea ce întăreşte bazele morale ale orinduirii sclavagiste, 
6 face mai puţin vulnerabilă. Am putea face o comparaţie cu „comu- 
nismul“ lui Platon, unde ideea de comunitate a bunurilor (în sinul clasei 
dominante — n.n.) nu afectează repartiţia nejustă a proprietăţii în 
orînduirea sclavagistă, ci dimpotrivă, tinde să armonizeze interesele în 
sinul clasei dominante, să înlăture motivele de fric : ţiuni interne ale 
acestei clase, să o facă mai puternică, şi prin aceasta, să facă orinduirea 
sclavagistă mai puţin vulnerabilă. 

Caracterul relativ al categoriilor morale — arată concepţia ştiinţifică 
marxist-leninistă — indică caracterul istorico-social al moralei necesitatea 
obiectivă a- înlocuirii moralei orînduirilor bazate pe relaţii de exploatare 
cu o morală nouă a societăţii eliberate de: exploatare. Ideile etice au un 
caracter strict de clasă şi chiar acele norme general umane pe care le 
aflăm formulate în toate concepţiile morale (cinstea, bunătatea, ţinerea 
cuvîntului dat etc.) sînt în, ultimă instanţă supuse intereselor de clasă. 
Incercînd să argumenteze filozofic concepţia sa etică, Cicero defineşte 
criteriul suprem al binelui: conformarea cu legile naturii, care sînt 
„umane şi divine“. Urmînd, după cum am văzut, linia stoicilor în 
problemele etice Cicero încearcă, să polemizeze cu epicureicii. Aceştia, 
remarcă el, „au pus tot binele in plăcere şi au socotit că virtutea întru atît 
trebuie lăudată, în- trucit este creatoare de voluptate. Intre aceşti 
înţelepţi de rea faimă străluceşte Epicur, doctrinarul şi apără32 

torul aceloraşi idei“ (pag. 209). Cicero, nu a înţeles concepţia etică a. lui 
Epicur, identificînd-o cu cea a Cirenaicilor. Mai mult decît la aceştia, la 
Epicur plăcerea drept criteriu al binelui exclude orice contravine 
cumpătării; luxul, exagerările şi abuzul în viaţa sexuală, beţia etc. nu sînt 
necesare, nu sînt plăceri naturale. 

Cicero combate pe epicureici de pe poziţia stoică a respingerii utilului ca 
punct de plecare în morală. Plăcerea, spune el, se bazează exclusiv pe 
util, deci ea este contrară moralei. 

In prefața la lucrarea sa: Deosebirea dintre filozofia naturii la Democrit şi 
filozofia naturii la Epicur Karl Marx defineşte părerile lui Cicero despre 


Epicur drept flecăreală. Fără îndoială această apreciere se referă în 
primul rînd la ideile etice ale lui Cicero, unde acesta polemizează cu 
epicureicii. 

x 

In De officiis Cicero ridică problema aplicabilităţii preceptelor etice 
(împrumutate în linii mari de la stoicii greci contemporani lui) în viaţai 
practică. In această lucrare Cicero militează pentru menţinerea unei stări 
anumite, încearcă să sugereze unele soluţii morale pentru păstrarea 
echilibrului, social stabilit do republica romană. El nu a înţeles însă, 
că'acest echilibru fusese depăşit de evenimentele politice şi militare. 
Orientarea lui Cicero spre rigorismul stoic pe care l-a atenuat în parte 
este o urmare firească a declinului republicii romane, al cărei apărător 
era. 

Interesant de. remarcat că lucrarea De officiis a mai jucat odiată rolul pe 
care-l jucase la Roma în timpul vieții autorului. In sec. XVIII Frederic II al 
Prusiei a dispus traducerea şi editarea lucrării lui Cicero, pe care a şi 
realizat-o în anul 1783 Christian 
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Garne1. Independent de motivele care l-au determinat pe regele Prusiei 
să dispună editarea, în mod obiectiv De officiis a răspuns unei anumite 
stări de fapt, a fost chemată să îndeplinească o anumită funcție istorică, 
ceea ce poate fi explicat, după părerea noastră prin următoarea 
observaţie: situația de atunci în Prusia, amintea pe Cea din Roma în 
timpul lui Cicero. Burghezia germană, deşi slabă şi timidă, reprezenta 
totuşi o forţă în ascensiune ce dădea de gîndit monarhiei prusace. Un 
echilibru politic şi social între nobilimea feudală şi burghezie era necesar 
pentru consolidarea statului absolutist prusac, fapt care nu a îhtîrzjat să 
se manifeste şi în ideologia societăţii date (poate fi amintită concepţia 
morală a lui Kant, caracterizată prin rigorism). 


In general trebuie-spus, concepţia ciceroniană despre morală reflectă 
poziţia ideologică a clasei dominante din Roma sclavagistă. 

M. T. Cicero a fost un fiu al epocii sale; datorită , apartenenţei sale la 
pătura socială a cavalerilor el a rost şovăielnic, din care cauză din punct 
de vedere politic pentru aristocrația latifundiară nu a putut deveni 
niciodată „al său“. Erijindu-se adeseori în postura de „salvator al patriei" 
Cicero n-a avut calităţile politice necesare unei figuri politice centrale. 
Ca filozof — a fost lipsit de originalitate şi s-a situat în general pe poziţii 
eclectice. In aprecierea pe care Cicero o dă filozofiei greceşti se 
manifestă vădit poziţia sa idealistă, de denaturare, renegare a 
concepţiilor materialiştilor — în special ale atomiştilor Democrit şi 
Epicur. Valoarea lucrărilor filozofice ale Iui Cicero constă în bogăţia de 


informaţii pe care ne-o aduc în ce priveşte diversele şcoli şi: curente 
filozofice 1 * 3 
1 Vezi P. P. Negul eseu, Ist. Fi'.. Contemp. voi. Il» 


p. 24. 
3 — Cicero. 
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din vremea sa şi nu în ideile pe care le promovează,, dat fiind poziţia lui 
idealistă şi mistică. — La aceasta se adaugă stilul elegant, limba vie, 
plastică în car& sînt scrise operele .sale. 

In sfîrşit, trebuie menţionat faptul că, deşi Roma' antică nu a-creat şcoli 
filozofice noi, ar fi greşit a contesta gîndirea filozofică originală a Romei. 
Gîn- ditori ca Lucrețiu, Senecă şi alţii au ridicat pe o: treaptă nouă 
curentele filozofice greceşti, pe care le-au“ continuat, au, introdus un 
conţinut nou în acestea, corespunzător spiritului practic roman. De acest 
luem: trebuie întotdeauna ţinut seama; el trebuie să servească drept 
criteriu în cercetarea gîndirii filozofice a Romei antice. 

AURELIAN TACHE. 


DESPRE ÎNDATORIRI 
CARTEAI 


I. — Deşi tu, fiul meu Marcu, urmînd de un an cursurile lui Cratippusl, şi 
aceasta la-Atena, trebuie să-ţi fi însuşit cu prisosinţă învăţătura şi 
temeiurile filozofiei, datorită înaltului prestigiu al profesorului şi' al 
oraşului, dintre care unul a putut să-ţi adauge ştiinţă, celălalt pilde, 
totuşi, după cum eu însumi, pentru folosul meu, am unit cultura latină cu 
cea greacă, şi am făcut aceasta nu numai .în filozofie, ci şi în pregătirea 
oratorică, socot că tot aşa trebuie să faci şi tu, ca să fii deopotrivă de 
deprins în sţăpînirea ambelor feluri de vorbire. Din acest punct de vedere 
am fost, după părerea mea, de mare ajutor concetăţenilor mei,'astfel că 
nu numai cei neiniţiaţi în literatura greacă, dar chiar cei ce o cunosc bine 
se socot a fi cîştigat din scrierile mele ceva, şi în arta vorbirii şi în aceea a 
judecății. De aceea, tu vei învăţa de la şefu,l acestei generaţii de filozofi, 
şi vei învăţa cît timp vei voi, însă va trebui să voieşti atît timp cît nu ţi se 
va părea pierdere de vreme o asemenea învăţătură. Totuşi, 

1 Cratippus, filozof peripatetic idealist din sec. I î.e.ă. a trăit la Mytilene 
şi apod la Atena, unde a deschis o şcoală de filozofie în anul 44 î.e.n., 
continuînd' pe Androrricos. dirt Rodos. 
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citind operele mele, care nu se deosebesc mult de ale peripateticilori, 
fiindcă şi aceştia şi eu voim să fim in acelaşi timp şi platonici şi socratici, 
te vei folosi de judecata ta în cercetarea problemelor (căci nu te 
împiedic), dar îţi vei desăvîrşi mai mult exprimarea latină citind cărţile 
mele. N-aş. vrea însă să par a fi spus aceasta cu trufie. Fiindcă, 
recunoscînd multora ştiinţa filozofiei, mi se pare că revendic oarecum pe 
drept ceea ce aparţine oratorului: vorbirea proprie, distinsă şi 
împodobită, deoarece în studiul acesteia mi-am petrecut viaţa. 

De aceea te rog foarte mult, dragă Cicero, să citeşti cu sîrguinţă nu 
numai discursurile mele, dar şi aceste cărţi de filozofie, care sînt aproape 
tot atit de numeroase. In primele, este mai, mare puterea cuvîn- tukrf, dar 
trebuie cultivat şi cestălalt gen liniştit şi măsurat de expfimare. De altfel 
văd că pînă acum nici unul dintre greci n-a ajuns să se îndeletnicească cu 
ambele domenii şi să urmeze şi genul oratoric al forului şi genul discuţiei 
liniştite, dacă nu poate cumva să fie socotit în acest număr Demetrios din 
Faleri 1 2, dialectician subtil, orator cu puţină vehemenţă, diar plăcut 
totuşi, încît ai putea recunoaşte în el pe discil 

Peripatetici (peripateticos în greceşte = cel care se plimbă) adepţi ai 
filozofiei lui Aristotel, care avea obiceiul să înveţe pe discipolii săi 
plimbîndu-se pe aleile din grădina Lyceului.i In filozofia lui Aristotel 
găsindu-se reprezentate cele două linii fundamentale filozofice, discipolii 
săi, peripateticii, preiau şi dezvoltă: unii latura materialistă, constituind 
îndeobşte curentul naturalist; alţii, „elementele moarte“, latura idealistă 
şi metafizică, pregătind terenul pentru scolastica medievală. 

2 Demetrios din Faler, om de stat şi orator grec, a guvernat Atena de ia 
318 pînă la 307 î.e.n., refugiindu-se apoi în Egipt la curtea lui Ptolemeu 
Sotir, unde a întemeiat renumita bibliotecă din Alexandria. 
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polul lui Teofrast1. Eu însă am urmat ambele domenii şi pot judeca alţii 
cît.am reuşit în iiecare. Cred că şi Platon*, dacă ar ii voit să se 
îndeletnicească cu genul -oratoric al forului ar fi putut vorbi cu multă 
gravitate şi abundență, şi Demostene, dacă ar fi păstrat cele învăţate de 
la Platon şi ar fi vrut să le reproducă, ar fi putut-o face cu podoabă şi 
strălucire. Socotesc la fel şi despre Aristotel:1 şi Isocratel 2 3 1 * 4 care 
au disprețuit unul domeniul celuilalt, fiecare desfătat de al său. 

II. Dar fiindcă m-am hotărî t să-ţi scriu acum ceva — altă dată îţi voi scrie 
mai mult — am voit să încep, mai ales cu ceea ce este mai potrivit cu 
vîrsta ta şi mai conform cu autoritatea mea. Dacă există în filo- 

1 Teofrast (372—287 î.e.n.), filozof peripatetic materialist, unul din marii 
urmaşi ai lui Aristotel, care i-a schimbat numele din Tirtamos în Teofrast 
(deos frasein — orator divin). A continuat opera de sistematizare a 
cunoştinţelor timpului începută de celebrul său predecesor. El poate fi 
considerat precursor al ştiinţei solului şi al botanicii. Teofrast are unele 


intuiţii care, într-o anumită formă, anunţă cuceriri ale ştiinţei. El e 
materialist şi în etică, admiţind că bunurile exterioare contribuie la 
fericirea omului. Scrie „Părerile filozofilor" — prima istorie a filozofiei 
lumii antice. 

2 Platon (427—347 î.e.n), filozof idealist, discipol al lui 'Socrate, militant 
activ împotriva materialismului şi ştiinţei antice, a apărat prin concepţiile 
sale interesele aristocrației sclavagiste* ateniene. Reprezentant al 
idealismului obiectiv, unele din tezele sale au fost preluate sau au servit 
ca punct de plecare, într-o formă sau alta, pentru toţi filozofii idealişti, 
obiectivi. De aceea Lenin vorbeşte de „linia lui Platon" ca una din cele 
două linii fundamentale în filozofia greacă A 

scris mult şi a predat cursurile în faţa discipolilor săi la Academia 
(grădina Iul Akademos) 

3 Aristotel „învățătorul învăţaţilor", cum îl numeşte plin de respect şi 
admiraţie Dante Alighieri, s-a născut la Stagira în anul 384 î e.n. 

Fiu al medicului curţii regale macedonene, Nicomach, Aristotel este 
îndrumat de mic copil spre studiul fenomenelor naturii. Audiază timp de 
20 ani cursurile Academiei lui Piaton. 

Devine preceptor al lui Alexandru, viitorul Alexandru Macedon, ale cărui 
expediţii au permis între altele colecţiona- 
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zofie multe probleme serioase şi folositoare, dezbătute pe larg şi eu grijă 
de către filozofi, cele ce par a avea un domeniu mai vast sînt acelea pe 
care le-am transmis şi învăţat despre îndatoriri. Intr-adevăr, în nici o 
parte a vieţii, fie în activitatea publică sau privată, din for sau de acasă, 
fie că faci ceva pentru tine, sau în legătură cu ceilalţi oameni, nu poate 
lipsi îndatorirea, şi în cultivarea ei sălăşlueşte cinstea vieţii, iar în 
nesocotirea ei toată necinstea. Acesta este un subiect comun pentru toţi 
filozofii. Desigur, cine ar îndrăzni să se numească filozof, fără să dea 
precepte asupra îndatoririi? Sînt totuşi unele doctrine care, preocupîndu- 
se de limitele binelui şi ale răului, răstoarnă orice idee de îndatorire. Căci 
cel ce 

rea de plante şi animale, ce i-au folosit lui Aristotel în clasificările pe care 
le-a făcut. Predă cursuri la propria sa şcoală filozofică din Atena: Lyceul, 
în grădinile templului lui Apollo Lycheios. Participă la viata politică şi 
luptă împotriva partidului antimacedonean condus de Demostene. 

Prin geniul său, activitatea vastă şi scrierile sale numeroase a dobîndit o 
mare autoritate ca lilozof, astronom, naturalist, retor. 

Aristotel a întreprins opera de sintetizare a cunoştinţelor timpului său. El 
considera că există o continuitate în acumularea şi interpretarea 
cunoştinţelor în orice domeniu. 


Aristotel a studiat meteoriţii, culorile, acustica, zoologia, botanica, a scris 
istoria animalelor, a clasificat mostrele de plante şi animale trimise de 
Alexandru din „Asia. 

Aristotel consideră că existenţa obiectivă a lumii nu poate fi guşă la 
îndoială. Categoriile realităţii sînt studiate cu grija, pornind în general de 
la fenomenele concrete.1 Mişcarea materiei este eternă; 'legaf .de 
această teză Aristotel tratează problema posibilităţii şi a realităţii, a 
raporturilor dintre formă şi materie. .Consideră că există atitea feluri de 
mişcări cîte înfăţişări are existenţa. In problemă mişcării Aristotel are 
serioase alunecări idealiste, atît prin recunoaşterea unui scop final ^1 
mişcării cât şi prin afirmarea Primului Motor Imobil. 

Aristotel clasifică şi cauzele, stabilind patru categorii: cauza materială, 
formală, eficientă şi finală. In aceasta, ca 
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consideră astfel binele suprem, încît să n-aibă nimic comun cu virtutea şi- 
| măsoară după satisfacţiile sale, nu după onestitate, acesta dacă e 
consecvent cu sine însuşi şi nu e învins de o natură bună, n-ar putea sş 
cultive nici prietenia, nici justiţia, nici generozitatea; şi nu poate fi în nici 
un chip adevărat bărbat cel care socoteşte că durerea este cel mai mare 
rău, sau stăpîn pe sine cel ce găseşte că plăcerea este binele suprem. 
Acestea, deşi sînt aşa de.limpezi, încît n-au nevoie de explicaţie, le-am 
discutat totuşi în alt loc5. Aşadar, aceste discipline, dacă vor să fie de 
acord cu ele însele, nu pot vorbi nimic despre îndatorire, iar precepte 
solide, statornice şi conforme naturii nu pot da deciţ acelea care spun că 
trebuie să urmărim numâi onesir tatea, sau mai ales onestitatea, pentru 
ea însăşi. Astfei * 4 5 

şi în problema raporturilor materie-formă, ca şi în întreaga sa filozofie, se 
găsesc şi elemente dialectice şi metafizice, şi' idealiste şi materialiste. 
Aristotel este pe drept cuvînt întemeietorul logicii formale în sensul unei 
discipline separate. 

Aristotel a scris şi lucrări cu caracter social-politic pornind de la analiza 
unui bogat material concret. El a dezvoltat pe larg şi părerile sale în 
problemele de etică şi estetică. 

Elementele idealiste ale filozofiei sale, între altele teieo- logismul, n-au 
putut înăbuşi ceea ce e viabil în opera sa şi a influenţat de-a lungul 
timpurilor dezvoltarea filozofiei materialiste. 

Aristotel a fost caracterizat de Marx ca un uriaş al gîndirii, ca „Alexandru 
Macedon a! filozofiei greceşti". 

4 Isocrate (406- -338 î.e.n.), orator atenian, ideolog şi conducător al 
partidului promacedoriean. El considera că lumea greacă putea ieşi din 
criza în care se zbătea după războiul peloponeziac numai printr-un război 
victorios împotriva perşilor, numai prin acapararea bogățiilor din Orient 


— şi cel care putea duce la bun sfîrşit această luptă nu putea fi decît 
regele Macedoniei, Filip H. 

5 In De finibus bonorum ei malorum, cartea Il-a, şi în Tusculane, cartea a 
iV-a. 
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teste justă acea definiţie a stoicilor, academicilori şi peripateticilor şi sînt 
respinse ideile lui Ariston2, Pyrr- hon3, Erilius, care totuşi ar avea dreptul 
de a discuta despre îndatorire, dacă ar fi lăsat vreo alegere a lucrurilor, 
ca să existe o cale spre delimitarea îndatoririi. Voi urma deci în acest 
moment şi în această chestiune în primul rînd pe stoici, nu ca tălmăcitor, 
ci, după obiceiul meu, mă voi adăpa din izvorul lor cît şi cum: voi :găsi cu 
cale după judecata, şi aprecierea mea. Este bine, desigur, deoarece toată 
discuţia va fi despre îndatorire, să definesc de la început ce este 
îndatorirea, definiţie care mă mir că a fost trecută cu vederea de 
Panaetius4. Căci orice domeniu pe care îl cercetează raţiunea trebuie să 
pornească de la definiţie, ca să se “înţeleagă” despre ce subiect se va 
trata. 1 2 3 4 

1 Academicii au fost discipolii şi continuatorii filozofiei lui Platon. 

2 Ariston din Chto (sec. III î.e.n.) şi Erilius, adepţi ai filozofiei stoice dar 
depărtindu-se mult de stoicism şi apro- -piindu-se de scepticism prin 
ideile lor morale. Despre doctrina morală a acestora vorbeşte Cicero în 
De finibus V, 8 şi în Primele Academice II, 42. 

3 Pyrrhon din Ellis (260 î.e.n.) e considerat fondatorul scepticismului. 
Propovăduia că omul trebuie să renunţe la «căutarea adevărului pentru a 
ajunge la fericire. La el îndoiala, spre deosebire de Descartes, a avut un 
rol îndeobşte negativ, deoarece ducea la concluzia că e imposibilă 
cunoaşterea naturii adevărate a lucrurilor. 

4 Panaetius, filozof stoic, s-a născut la Rodos sau în Tenicia, (la 180 î.e.n.) 
a .învăţat la Atena, apoi mergînd îm preună cu Diogene şi Carneade în 
ambasadă la Roma a dat lecţii de filozofie tinerilor aristocrați romani, 
avînd mulţi discipoli, între care Laelius şi Scipio Africanul, care l-a luat în 
casă la el şi apoi în călătoriile din Africa şi Asia. Panaetius este 
întemeietorul şcolii stoice eleniste (mijlocie) în care *este complect 
dizolvată fizica vechilor stoici. Stoicismul promovat de Panaetius s-a 
manifestat ca un curent net idealist, între operele sale, tratatul Despre 
îndatoriri a servit mult lui «Cicero pentru a compune primele două cărţi 
din De Officiis. 
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III. întreaga problemă despre îndatorirea morală se împarte în două: una 
se. reieră la binele suprem, iar a doua cuprinde preceptele cărora trebuie 
să se conformeze practica vieţii în toate împrejurările. In prima parte 
intră chestiuni ca acestea: dacă toate îndatoririle sînt desăvîrşite, care 
îndatorire poate să fie mai mare decît alta şi care sînt de acelaşi fel. 


Preceptele despre aceste îndatoriri, deşi tind tot către binele suprem, 
totuşi aceasta se vede mai puţin, fiindcă par a privi mai mult aşezarea 
vieţii obişnuite; despre .aceasta va trebui să tratez în cartea de faţă. 
Există şi altă împărţire a îndatoririi. Se spune bunăoară îndatorire morală 
mijlocie şi îndatorire morală perfectă, îndatorirea perfectă o voi numi, 
după părerea mea, dreaptă, adică aceea pe care grecii o numesc 
Kar6pOwpa iar pe cea mijlocie Ka0”xav. Şi ei le definesc în aşa fel că 
ceea ce e drept este definit ca îndatorire perfectă, iar îndatorire mijlocie 
este, după ei, aceea care poate să-şi „aibă o rațiune probabilă a săvirşirii 
sale. 

Deliberarea în luarea unei hotărîri este, după Panaetius, de trei feluri. 
Aparține deliberării mai în.tîi faptul de a cîntări dacă ceea ce faci este 
moral său imoral; în această privinţă sufletul se împarte adesea în păreri 
contrarii. Dacă însă caută şi se preocupă'de plăcerea şi bucuria vieţii, de 
posibilităţile şi înmulţirea mijloacelor de viaţă, de avere, de puterea prin 
care este în stare să se ajute pe sine şi să conducă pe ai săi sau nu în 
direcţia deliberării sale, această deliberare cade în întregime în sfera 
utilității. Al treilea fel de îndoială este cînd ceea ce e moral intră în 
conflict cu ceea ce e socotit util. Intr-adevăr, cînd utilitatea pare a-l răpi 
spre sine, iar moralitatea din contră îl cheamă la ea, sufletul ajunge în 
deliberare să fie tras în două părţi şi să aibă nesiguranța unei cugetări 
îndoielnice. In această împărţire două elemente sînt trecute cu vederea, 
fapt ce constituie cel mai mare defect al împăr- 

44 

tiril. Căci se deliberează de obicei nu numai dacă este moral sau imoral, 
ci din două iapte morale, care este mai moral şi de asemenea, din douăl 
fapte utile care este mai util. Trebuie să vorbim în primul rînd despre 
faptul moral, diar din două puncte de vedere şi tot aşa despre util; apoi 
trebuie să le comparăm pe acestea între ele. 

IV. Mai întîi natura a dat tuturor vieţuitoarelor instinctul de a se îngriji de 
viaţa şi de corpul lor, de a se feri de ceea ce este vătămător şi de a căuta 
şi a-şi pregăti cele ce sînt necesare pentru viaţă, ca hrana, adăpostul şi 
altele de acest fel. Sînt de asemenea comune tuturor animalelor dorinţa 
de a se uni în vederea procreării şi grija de ceea ce au procreat. Dar între 
oameni şi animale mai ales aceasta e deosebirea, că acestea se mişcă 
numai prin simţuri şi se acomodează numai după ceea ce este prezent şi 
în faţa lor, dîndu-şi foarte puţin seama de trecut'şi viitor. Omul însă, prin 
faptul că este înzestrat cu rațiune, prin care prevede urmările, vede 
principiile şi cauzele lucrurilor, ca şi înlănţuirea lor, nu ignorează 
antecedentele, compară asemănările şi fenomenele prezente, le uneşte şi 
le leagă cu cele viitoare, vede uşor cursul întregii vieţi şi pentru trăirea ei 
pregăteşte toate cele de trebuinţă. Şi aceeaşi natură, prin puterea 
raţiunii! uneşte pe oameni într-o comunitate de limbă şi de viaţă şi le 


sădeşte mai ales o dragoste deosebită pentru, urmaşi, îndemnîndu-i să 
aibă între ei adunări şi reuniuni şi să se străduiască din aceleaşi motive 
să-şi pregătească tot ce este trebuitor întreţinerii şi traiului, în genere nu 
numai pentru ei înşişi, ci şi pentru soţii, copii şi pentru toţi cei pe care-i 
au dragi şi pe care trebuie să-i ocrotească. Această grijă îmboldeşte 
sufletele şi le face mai capabile de acţiune. Intre cele dintii însuşiri ce 
aparţin omului sînt cercetarea şi investigația adevărului. Astfel, cînd 
sîntem liberi de griji şi de ocupațiile cerute de 
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viaţă, noi dorim să vedem ceva, să auzim, să învăţăm, şi considerăm 
cunoaşterea lucrurilor ascunse sau minunate ca necesară pentru o viaţă 
fericită. De aci se înţelege că ceea ce este adevărat, simplu şi curat este 
foarte potrivit naturii omeneşti. Acestei dorinţe de a vedea adevărul îi 
este adăugată un fel de rivnă de neatîrnare, aşa încît un suflet din fire 
bine orînduit nu vrea să se supună nimănui decît celui ce îl învaţă, sau 
celui ce îi porunceşte conform justiţiei şi legii, pentru o cauză comună: de 
unde derivă măreţia sufletului şi disprețul lucrurilor omeneşti. Şi nu este 
mică acea putere a naturii şi a raţiunii prin care doar omul singur simte 
ce este ordinea, ce este cuviinţa şi ce este măsura în vorbe şi în fapte. 
Astfel nici un’ alt animal nu simte frumuseţea, farmecul, armonia părţilor 
unui obiect sensibil. Strămutîndu-şi din ochi în suflet această armonie, 
natura raţională socoteşte că trebuie păstrate cu atit mai mult 
frumuseţea, statornicia, ordinea în hotăriri şi în fapte, şi veghează ca să 
nu facă sau să gîndească ceva necuviincios şi uşuratic, iar că fapte şi 
atitudini, să nu facă şi să nu cugete nimic după poftele josnice. Din aceste 
elemente se conturează şi se întregeşte faptul moral de care ne ocupăm. 
Acesta, deşi lipsjt de glorie, este totuşi un fapt moral şi pe care îl numim 
cu adevărat lăudabil în natura lui, chiar dacă nu este lăudat de nimeni. 
V. Vezi, fiul meu Marcu, forma şi oarecum faţa faptului moral, care, dacă 
s-ar putea vedea cu ochii, ar trezi, cum spune Platonl, o dragoste 
minunată pentru înţelepciune. Tot ceea ce este moral, răsărind dintr-o 
singură obiîrşie, se compune oarecum din patru părţi: anume constă, fie în 
percepţia şi înţelegerea adevărului, fie în respectul pentru societatea 
omenească, 

1 Platon, Phaedrus, 250 d. pasaj reprodus de Cicero şi în De Finibus, II, 
16, 52. 
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adică în faptul de a da fiecăruia ce este al său şi de a respecta 
angajamentele luate, fie în măreţia şi puterea unui suflet înalt şi neînvins, 
fie în sfîrşit în ordineaj şi măsura tuturor vorbelor şi faptelor, însuşiri din 
care răsar modestia şi cumpătarea. Deşi aceste patru părţi sînt legate şi 
implicate unele în altele, totuşi din fiecare din ele izvorăsc anumite feluri 
de îndatoriri. Astfel, de prima parte arătată, şi în care stabilim 


înţelepciunea şi prudenta, se leagă cercetarea şi descoperirea adevărului, 
sarcină care este proprie acestei virtuţi. Acela care înţelege mai bine 
decît oricine ceea ce este mai adevărat'în fiecare lucru şi poate să vadă şi 
să explice cît mai pătrunzător şi mai repede cu putinţă raţiunea de a fia 
realităţii, acela de obicei este socotit cel mai ager la minte şi mai înţelept. 
Acestuia îi este supus adevărul, ca o materie pe care o modelează cum. 
vrea şi cu care se simte obişnuit. Celelalte trei virtuţi se sprijină pe 
necesitatea de a pregăti şi de a păzi acele lucruri în care este cuprinsă 
activitatea vieţii, pentru ca să se păstreze societatea şi unirea dintre 
oameni, iar distincţia şi măreţia sufletului să strălucească nu numai în 
sporirea avuţiilor şi în striri- gerea celor de folos pentru sine şi pentru ai 
săi, ci mai ales în dispreţuirea acestora. Ordinea însă, statornicia, 
moderaţia şi cele asemenea cu aceste'a, sînt virtuţi în care trebuie să se 
cuprindă nu numai un efort intelectual, ci şi realizarea lui în fapt. Căci 
păstrând o măsură şi ordine în actele vieţii, vom respecta ceeâ ce este 
frumos şi moral.. 

VI. Din cele patru părţi în care am împărţit actul moral în natura şi esenţa 
sa, cea dintii, aceea care constă în cunoaşterea adevărului, este cea mai 
proprie naturii omeneşti. Toţi sîntem împinşi şi îndreptaţi spre dorinţa de 
a şti şi a cunoaşte, însuşire în care socotim că este frumos să excelăm; iar 
alunecarea, rătăcirea, neştiinţa şi eroarea le considerăm ca pe ceva- rău 
işi 
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urit. In acest domeniu, şi natural şi moral, două neajunsuri trebuie 
evitate: unul, să ne ferim de a lua» drept cunoscute pe cele necunoscute 
şi de a le aproba fără rezervă. Cine voieşte să scape de acest cusur (şi toţi 
trebuie să vrea) va depune timp şi sîrguinţă im cercetarea realităţii. Al 
doilea neajuns este că unii se- preocupă prea mult şi îşi dau prea multă 
osteneală pentru studiul unor probleme întunecoase şi grele, dar* care n- 
au nimic trebuincios în ele. O dată înlăturate- aceste defecte, cel ce 
depune grijă şi stăruinţă în lucruri serioase şi demne de a fi cunoscute, 
acela pe- drept va fi lăudat, după cum am auzit în astrologie de un C. 
Sulpicius1, în geometrie de Sext. Pompeius* * 2 pe care I-'am cunoscut 
chiar, după cum ştim pe mulţi în-: dialectică şi pe şi mai mulţi în dreptul 
civil. Toate aceste discipline se îndeletnicesc cu investigația adevărului, 
peritru studiul căruia a te sustrage complet de: la acţiune este contrar 
îndatorirei. Fiindcă tot meritul virtuţii constă în acţiune; pe această 
adesea o între- rupem şi sînt multe prilejuri de a ne întoarce la studiub 
teoretic. Atunci neliniştea minţii, care niciodată nu ser- odihneşte, poate 
“să ne menţină în efortul de a cugeta, chiar fără osteneala noastră. Toată 
cugetarea şi mişcarea sufletului se îndeletniceşte fie cu luarea de hotă- 
rîri în lucruri morale şi care tind la a trăi bine şi fericit,, fie cu studiul 


ştiinţei şi al cunoaşterii. Dar în chipul' acesta am şi vorbit despre primul 
izvor al îndatorirei. 

VII. Dintre celelalte trei, domeniul cel mai vast îl are acea parte care 
cuprinde societatea oamenilor între ei şi comunitatea lor de viaţă. 
Aceasta se împarte şi ea în două: dreptatea, virtute cu cea mai mare* 

j C. Sulpicius Gâllus, tribun militar şi astronom (le- seamă, a prezis o 
eclipsă de lună ce a avut loc în 168 î.e.n. Despre el vorbeşte Cicero în 
Republica, I, 14. 

2 Sextus Pompeius, unchiul lui Pompei, jurist şi geometru, este lăudat de 
Cicero în. Brutus, 47, 175. 
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strălucire, care conferă cu adevărat numele de buni oamenilor care o 
poartă şi, unită cu aceasta, binefacerea, care poate fi numită şi bunătate, 
sau generozitate. Dar prima îndatorire a dreptăţii este ca să nu facă 
cineva rău nimănui, afară de cazul cînd e constrins de o nedreptate ce i s- 
a făcut, apoi să se folosească de cele obşteşti ca fiind obşteşti, iar de cele 
ale sale, particulare, ca de ale sale. Cele particulare sînt astfel nu prin 
natura lor, ci fie printr-o veche ocupare, ca în cazul celor care s-au aşezat 
în locuri nestăpinite, fie prin victorie, cum e cazul stăpînirii prin război, 
fie în sfîrşit prin lege, contract, moştenire, soartă. Aşa se face că ogorul 
de la Arpinum spunem că este al Arpi- naţilor, cel de la Tusculum al 
Tusculanilor şi alte denumiri asemănătoare .pentru posesiunile 
particulare. Astfel prin faptul că devin la un moment dat proprietate, cele 
ce fuseseră din natură comune, de îndată ce şi le-a însuşit cineva, le 
păstrează mai departe. Pe acestea dacă altul caută să şi le însuşească va 
nesocoti dreptul de convieţuire umană. Dar fiindcă, după cum foarte bine 
a scris Platon1, nu sîntem născuţi numai pentru noi înşine, ci o parte din 
fiinţa noastră o revendică patria, o parte prietenii şi, după cum socotesc 
stoicii, cele ce se nasc pe pămînt sînt toate pentru folosinţa oamenilor, iar 
oamenii sînt năşcuţi pentru bameni, ca ei să poată fi de folos unii altora, 
în aceasta trebuie să urmăm naţura, aducînd mediului social servicii 
comune, prin îndatoriri reciproce, dînd şi primind, cu meşteşugul, munca 
şi priceperea noastră să stringent legăturile sociale ale oamenilor între ei. 
Fundamentul justiţiei însă este încrederea, adică statornicia şi adevărul 
în vorbe şi fapte. Astfel deşi aceasta va 

.1 Intr-o scrisoare către Architas din Tarent; dacă această scrisoare 
aparţine lui Platon sau nu- este greu de stabilit. 
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părea .poate cuiva cam nepotrivit, să imităm cu curaj pe stoicil care 
cercetează cu migală originea cuvintelor şi să admitem că încrederea 
(fides j, este numită astfel, pentru că ea constă în a se face ceea ce s-a 
sppsil 1 2 3 4. Nedreptatea este de două feluri: una, a acelora ce o fac şi 
alta, a celor ce nu reprimă, dacă au putinţa, o nedreptate făcută de altul. 


Cel care, aţiţat de ură sau de altă pasiune, săvirşeşte o acţiune nedreaptă 
faţă de cineva, e ca cel care ridică mîna împotriva unui aliat3 4; iar cel ce 
nu împiedică şi nu se opune, dacă poate, nedreptăţii, face aceeaşi 
greşeală ca şi cum şi-ar părăsi părinţii, patria sau aliaţii. Desigur că 
nedreptăţile care sînt săvirşite într-adins pentru a face rău, izvorăsc 
adesea din teamă; în adevăr, cel care se gîndeşte să facă rău cuiva, se 
teme că dacă nu-l va face, va suferi el însuşi vreo neplăcere. O mare parte 
insă ajung să facă o nedreptate pentru a-şi îndeplini o dorinţă; în acest 
cusur moral un rol foarte însemnat îl are pofta de avuţie. 

VIII. Bogăția este căutată pe de o parte pentru dobîndirea celor necesare 
vieţii, iar pe de altă parte pentru satisfacerea plăcerilor. La cei cu mai 
mult suflet dorinţa de bani se îndreaptă spre averi şi pentru posibilitatea 
de a fi darnici, cum spre exemplu de curîndi M. Crassus spunea, că n-are 
destui bani cel ce voieşte să fie primul în stat, dacă nu poate hrăni o 

1 In De Natura Deorum şi De Finibus, Cicero atribuie această idee lui 
Chrysippcs stoicul. 

2 Fides, quia iit quod dicitur (încredere, fiindcă Se face ceea ce se spune); 
după cum se vede, una din acele etimologii îndrăzneţe, dtespre care 
Cicero vorbeşte în De Natura Deorum, II, 24, 62. 

3 Aliaţii sau socii Romei erau populaţii italice care aveau administraţie 
autonomă locală şi obţinuseră cetăţenia romană în urma războiului purtat 
împotriva Romei (90—88 î.e.n.). 

4 — Cicero. 
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armată cu veniturile sale'. Aduce desfătare şi atmosfera de fast 
permanent şi trăirea unei vieţi de abundență şi eleganţă; acestea fac ca 
dorinţa de bani să nu cunoască margini. Nici sporirea averii proprii, dacă 
nu vatămi pe nimeni, nu este de condamnat; dar trebuie să fugi 
întotdeauna de nedreptate. Foarte mulţi, însă, ajung în situaţia de a uita 
de dreptate atunci cînd îi stăpîneşte dorinţa de conducere, de onoruri, de 
glorie. Ceea ce găsim scris la Ennius1 1 2: 

Nici o societate nu e sfîntă, W 

Şi nici nu este fidelitate în domnie, 

are o întinsă aplicare. Pentru situaţii în care prin natura lor nu pot excela 
mulţi, se dă adesea o luptă atît de aprigă, încît este foarte greu să se 
păstreze caracterul sacru al societăţii. A arătat aceasta de curînd prin 
cutezanţa sa C. Cezar3, care a răsturnat, toate drepturile divine şi 
umane, pentru acea întiietate pe care el şi-o închipuise greşit. Este tragic 
faptul că în suflete foarte mari şi spirite foarte alese există adesea dorinţa 
de onoare, de conducere, de putere, de glorie. Cu atît mai mult trebuie să 
ne păzim ca să nu facem vreo greşeală de această natură. 

Dar în orice nedreptate interesează foarte mult dacă abaterea se face 
printr-o tulburare oarecare a- sufletului, fapt incidental şi de scurtă 


durată, sau se face cu precugetare şi hotărîre. Căci sînt mai uşoare 
abaterile întîmplate sub imperiul unei porniri neaştep- 

1 M. Licinius Crassus (115—53 î.en.), pretor, consul, unul din cei mai 
bogaţi oameni din Roma. A condus armata ce-a înfrint răscoala lui 
Spartacus. Despre bogăţiile triumvirului M. Licinius Crassus, cf. Plinius, 
Hdst. Nat. XXIII, 10, 47. 

2 Quintus Ennius (239—169 î.e.n.) poet roman, a descris 

trecutul roman de la Aeneas pînă în vremea sa, în hexametri - 

3 Cezar, Caius Iulius, (101—44) î.e.n 
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tate, decît cele săvîirşite cu premeditare şi pregătire. Dar despre 
săvîrşirea nedreptăţii am vorbit destul. 

IX. De obicei multe sînt cauzele pentru care oamenii se feresc să lupte 
împotriva nedreptăţii, părăsind astfel îndatorirea. Fie că nu vor să-şi 
capete duşmănii, neplăceri sau cheltuieli, fie că sînt atît de împiedicaţi de 
neglijenţă, lene, nepăsare, sau de unele griji şi îndeletniciri personale, ei 
îndură să fie părăsiţi aceia care ar trebui apăraţi. Astfel trebuie văzut 
dacă e de ajuns ce a spus Platon împotriva filozofilor că, îndeletnicindu-se 
cu cercetarea adevărului şi dispre- ţuind şi socotind fără de valoare ceea 
ce alţii doresc cu pasiune şi pentru care ajung la lupte crincene, ei 
consideră că prin ace”tă atitudine a lor sînt drepţi. Preocupaţi să nu 
vatăme pe cineva prin vreo nedreptate, cad în cealaltă greşeală: reţinuţi 
de îndeletnicirea studiului, părăsesc pe cei pe care ar trebui să-i 
ocrotească. De aceea socoteşte Platon că ei nu vor ajunge nici măcar să 
se ocupe de cele publice, dacă nu vor fi constrînşil. Ar fi mai drept însă 
să facă aceasta de bună voie. Pentru că fapta bună atunci este dreaptă 
cînd este voluntar făcută. Sînt şi unii care, fie din dorinţa de a-şi apăra 
ceea ce este al lor, fie din nesocotire pentru ceilalţi oameni, spun că ei se 
ocupă de interesele lor fără să facă prin aceasta vreo nedreptate cuiva: se 
feresc de un fel de injustiţie, dar ajung în altul. Ei devin absenţi din viaţa 
socială, fiindcă nu-i dăruiesc nimic din preocuparea, munca, posibilităţile 
lor. 

După ce la cele două forme de injustiţie arătate am alăturat şi cauzele 
fiecărei forme şi am delimitat mai dinainte elementele din care este 
constituită justiţia, vom putea cu uşurinţă judeca, dacă nu ne iubim prea 
mult pe noi înşine, ce Îndatorire avem pentru 

' Platon, Republica, I, 347 G şi VII, 519 a. 520 B. 

4' 
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fiecare împrejurare. E greu să ne îngrijim de ceea ce este al altuia; chiar 
dacă, acel Chremes al lui Terentius1 socoteşte că nimic omenesc nu e 
străin de sinel 1 2. Totuşi, fiindcă înţelegem şi simţim mai degrabă 
faptele, fericite sau nefericite, care ni se întîmplă nouă, decît pe cele ale 


altora, pe care le vedem ca şi cum s-ar petrece la o mare depărtare de 
noi, judecăm altfel despre noi şi altfel despre ei. De aceea, bine judecă cei 
ce spun să nu faci ceva de care te îndoieşti, dacă este drept sau nedrept3; 
deoarece echitatea străluceşte prin sine însăşi, pe cînd îndoiala 
presupune gindul nedreptăţii. 

X. Sînt adesea împrejurări cînd cele ce par a fi foarte vrednice de un om 
drept şi pe care îl numim bărbat bun se schimbă şi devin cortSrarii, încît 
faptul de a înapoia o sumă de bani dată în păstrare, de a îndeplini o 
promisiune şi altele în legătură cu respectul adevărului şi al 
angajamentelor luate este drept de a le schimba uneori şi a nu te ţine de 
ele. Aici trebuie să ne gindim la cele, ce le-am arătat la început ca fiind 
fundamentale justiţiei: întîi, să nu faci rău nimănui şi apoi, să slujeşti unui 
interes obştesc. Acestea schim- bîndu-se cu vremea, se schimbă şi 
îndatorirea, neră- mînînd nici ea aceeaşi. Se poate întîmplă ca 
îndeplinirea unei promisiuni sau a unui contract să fie inutilă, 

1 Terentius (190—159 î.e.n), autor roman de comedii ce imită pe cele 
greceşti. 

2 Celebrul vers „Homo sum, humani nihil a me alienum puto“ „Sînt om şi 
nimic din ceea ce este omenesc nu mi-e străini" din 
Heautontimorumenos, I, I, 25. 

3 Cf. Volliaire, Lettres de Memmius ă Ciceroni „V-am spus adesea, 
lui Cotta şi d-tale, că ceea ce îmi cucerea mai mult admiraţia în toată 
antichitatea era maxima lui Zoroastru: In îndoiala dacă o acţiune e justă 
sau injustă, abţine-te. Iată regula tuturor oamenilor de bine, iată 
principiul oricărei morale. Acest principiu este sufletul excelentei d-tale 
cărţi De Officiis. Nu se va scrie niciodată nimic mai înţelept, mai 
adevărat, mai util". 
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fie pentru cel care a promis, fie pentru cel căruia i s-a făcut promisiunea. 
Dacă, precum spune legenda,. Neptun1 nu şi-ar fi ţinut faţă de Theseul 1 
2 promisiunea dată, Theseu n-ar fi pierdut pe fiul său Hippolyt. Căci din 
trei dorinţe, după cum scrie tragedia, aceasta era a treia, pe care a 
preferat-o într-un. moment de supărare: pieirea lui Hippolyt, fapt care 
îndeplinindu-se i-a adus cea mai mare jale. Deci nu trebuie respectate 
promisiunile care devin nefolositoare celui ce le-a primit; şi nici dacă-ţi 
fac mai multă pagubă ţie, decît folos aceluia căruia i-ai promis, nu este 
contra îndatoririi morale de a pune ceea ce este mai mare înaintea a ceea 
ce este mai mic. De exemplu, dacă te-ai angajat să iei parte la procesul 
cuiva ca avocat şi între timp fiul tău s-a îmbolnăvit grav nu este contra 
îndatoririi să nu faci ce ai spus şi mai degrabă cel căruia i-ai făcut 
promisiunea se depărtează de îndatorire, dacă se plînge că l-ai lăsat. Cine 
nu vede apoi că nu trebuie să-şi ţină acele promisiuni pe care le-a făcut 


constrins prin teroare, sau amăgit printr-o înşelăciune? Cele mai multe 
din acestea se anulează prin dreptul pretorian3, unele prin legi. 

1 Neptun, zeul mării, despre care romanii credeau că; îşi are palatul pe 
fundul marii, în care-şi închide caii marini, care-l poartă în car peste 
valuri, 

2 Theseu — erou legendar grec, rege al Atenei, căreia i-a diat primele 
legi. A ucis Minotaurul, reuşind să iasă din labirint mulţumită firului dat 
de Ariadna, fiica lui Minos, regele Cretei, salviînd Atena de sub dominaţia 
acestuia. Prima: dorinţă a lui Theseu era să iasă din infern, a doua să 
iasă; din labirint şi a treia să moară fiul său Hippolyt, cum se ştie, din 
cauza Phedrei, soţia lui Theseu şi mama vitregă, a lui Hippolyt pe’ care-l 
acuzase — din răzbunare că a respins-o — de amor incestuos. 

3 Pretorul avea, între,, altele, dreptul de a completa prin edicte, legislaţia 
civilă (jus praetorium). 
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Există adesea nedreptăţi datorită şicanei şi interpretării dibace, dar 
viclene a dreptului. De aci acel „Summum jus, summa injuria1*1, devenit 
acum proverb, prin deasa lui întrebuințare. Sub acest raport se fac. multe 
greşeli în viaţa de stat, cum este de pildă cazul aceluial 1 2 care, pentru 
că încheiase cu duşmanul un armistițiu de 30 zile, noaptea devasta 
ogoarele, sub motiv că armistițiul fusese încheiat pe zile, fără a fi fost 
indicate şi nopţile. Nici nu trebuie măcar dovedit dacă este adevărat că Q. 
Fabius Labeon3 al nostru, sau altcineva (căci ştiu aceasta numai din 
auzite), dat de către senat ca arbitru între molani şi neapolitani, pentru a 
fixa un hotar; acesfa, cînd a venit la locul cu gilceava, a vorbit cu fiecare 
împricinat în parte, sfătuindu-i să nu fie lacomi şi hrăpăreţi, ci să 
binevoiască mai mult a lăsa de la ei, decît a-şi spori pretenţiile. 

Fiindcă şi unii şi alţii au făcut aşa, a rămşs la mijloc o bună bucată de 
teren. Astfel Îe-a fixat hotarele cum conveniseră ei înşişi, iar terenul 
rămas la mijloc l-a dat poporului roman. Aceasta este înşelăciune, nu 
judecată. Asemenea iscusinţă trebuie evitată în orice domeniu. 

XI. Se cade a respecta unele îndatoriri chiar faţă de cei care ţi-au făcut o 
nedreptate. Căci există o 

1 Cel mai mare drept, cea mai mare nedreptate. Orice principiu de drept 
abstract se transformă în contrariul său, în nedrept, dacă e aplicat 
ţinîndu-se seama numai de litera lui. 

2 Cleomene, regele Lacedemoniei, în războiul cu Argcii. Plutarh arată că 
armistițiul fusese încheiat pe 7 zile, nu pe 30. O înşelăciune 
asemănătoare este atribuită tracilor de către geograful Strabon. 

8Q. Fabius Labeon, consul 4/npreună cu M. Claudius Marcellus în 183 
î.e.n. 
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măsură a răzbunării şi a pedepsei şi nu ştiu dacă nu este de ajuns să se 
căiască de fapta : sa cel vinovat; poate că astfel el nu va mai face altă 
dată ceva asemănător şi ceilalţi vor fi mai zăbavnici la nedreptate. Iar în 
stat trebuie respectate în cel mai înalt grad legile războiului. Dacă sînt 
două feluri de luptă, unul cu cuvîntul şi altul cu forţa şi dacă unul e 
propriu omului, iar celălalt animalelor, sîntem datori să recurgem la cel 
din urmă, numai cînd primul nu poate fi folosit. De aceea, războaiele 
trebuie întreprinse în scopul de a se ajunge la o viaţă de pace fără 
nedreptate şi, o dată dobiîndită victoria, e omenesc să fie cruţaţi cei care 
n-au fost cruzi sau neumani în război. Strămoşii noştri au primit în stat pe 
tusculani, aequi, volsci, sabini, hernieil, dar au distrus din temelie 
Cartagina, Numanţial 1 2, n-aş fi vrut şi Corintul; cred că au avut în 
vedere ceva, desigur poziţia foarte bună a oraşului, din teama ca nu 
cumva aşezarea locului să-i ispitească vreodată să facă război. După 
părerea mea trebuie să ne îngrijim totdeauna de o pace care să nu 
conţină în sine nici un element de înşelăciune. In această privinţă, dacă 
aş fi fost ascultat, am avea, dacă nu cea mai bună republică, cel puţin una 
pe care nu o avem. Şi pe cât trebuie să existe grija pentru cei Învinşi, pe 
atit cei care au depus armele şi s-au predat, încrezîndu-se în lealitatea 
adversarului victorios, chiar după ce berbecele a străpuns zidul, trebuie 
primiţi şi trataţi demn. In această privinţă atît de mult a fost 

1 Tusculanii, aequdi, sabinii, hemicii, popoare din Italia, au fost supuşi de 
romani după lungi şi grele războaie (495— “275 î.e.n.), devenind aliaţi cu 
drepturi diferite. 

2 Numanţia, cetate în Spania, cucerită de romani la 433 î.e.n. 
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respectată la ai noştri justiţia, încît ei, care au primit în credinţă şi 
supunere cetăţile sau naţiunile învinse în război, au devenit patroniil 
acestora, după obiceiul strămoşilor. 

Legile războiului au fost înscrise cu cea mai mare sfinţenie în dreptul 
feciall 1 2 al poporului roman. Din et se poate vedea că nu este drept 
decît războiul început după arătarea revendicărilor, după o înştiinţare, 
sau declaraţie. (Generalul Popilius comanda provincia în armata căreia 
era militar combatant fiul lui Cato3. Cîrid însă Popilius a hotărît să trimită 
la vatră o legiune, a trimis şi pe fiul lui Cato, care era militar în acea 
legiune. Dar fiindcă, din dragostea de a lupta, el rămăsese mai departe în 
armată, Cato i-a scris lui Popilius că, dacă îi aprobă fiului său să mai 
rămînă în armată, să-l oblige la un al doilea jurămînt militar, fiindcă, 
primul devenind fără valoare, el nu mai putea lupta cu duşmanii pe bază 
juridică. Atît de strictă era observarea legilor în timp de război). Există o 
scrisoare a bătrînului M. Cato către fiul său Marcus, în care îi scrie că a 
fost trimis la vatră de către consul 


1 Patronii, cetăţenii romani numiţi patricieni, fiindcă descindeau dintr-un 
strămoş comun pater-tată aveau sub „ascultare" oameni liberi, — clienţii, 
pe care îi protejau, le erau: patroni şi care la rîndul lor tiebuiau să le fie 
credincioşi şi să le dea ascultare. 

2 Dreptul fecial, aplicat de colegiul religios al fecialilor se ocupa cu 
probleme şi practici legate de relaţiile internaţionale,, în special de 
declaraţiile de război, încheierea tratatelor de pace. 

3 Cato, cenzor (184 î.e.n.) ' apărător al privilegiilor şi tradiţiilor 
aristocratice, a luptat împotriva luxului şi a decadenţei morale din Roma 
după cuceriri. Cenzura era una din cele mai înalte magistraturi din statul 
roman. Cenzorii făceau re- censămîntul, lista senatorilor, supravegheau 
morayurile, putîndl pedepsi pe vinovaţi. 
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cînd era în Macedonia, în războiul contra lui Perseu. II sfătuieşte deci să 
se ferească de a lua parte la atac căci, îi spune el, nu are drept să lupte 
cu duşmanul cine nu este militar. 

XII. Mentionez şi faptul că noţiunea de duşman, perduellis, a fost 
exprimată la început prin aceea de hostis, străin, pentru a atenua printr- 
un eufemism, o realitate tristă. Căci de străbunii noştri era numit hostis 
acela pe care îl numim peregrinus, adică străin. Cele 12 table arată: Aut 
status dies cum hoste (sau o zi de şedere cu un străin) şi de asemenea: 
Adversus hostem aeterna auctoritas (împotriva străinului dreptul este 
veşnic). Ce poate fi mai blînd decît să numeşti cu un termen atît de slab 
pe cel cu care porţi război? Deşi acest termen a căpătat cu vremea o 
accepţiune mai tare: a pierdut înţelesul de străin şi a rămas numai la 
acela care se înarmează împotriva statului. 

Cînd se dă lupta pentru conducere şi se caută gloria prin război, trebuie 
să existe în general aceleaşi cauze juste ale războaielor pe care le-am 
arătat mai înainte. Dar acele războaie care au ca ţel gloria conducerii se 
cade să se desfăşoare cu mai puţină cruzime. Căci după cum în lupte 
civile altfel ne purtăm cu un duşman si altfel cu un contracandidat (cu 
unul luptăm pentru onoare şi demnitate, cu celălalt pentru ambiția unei 
întiietăţi), tot aşa războiul împotriva Celtiberilori 1 2' şi Cimbrilor3 se 
purta ca împotriva unor duşmani, fiind vorba de existenţa, - nu de 
comanda unuia din adversari, 

1 Perseu, ultimul rege al Macedoniei (178—168 î.e.n.) învins la Pydna de 
romani. 

2 Celtiberii, popor din peninsula Iberică — Spania de astăzi, cuceriţi de 
romani în timpul celui de-al doilea război punic, s-au răsculat de 
nenumărate ori împotriva acestora. 

3 Cimbrii, popor germanic; porniţi de pe malurile Mării Baltice străbat 
Galia, pătrund în Italia şi sînt înfrînţi la Vercellae (102 î.e.n.). 
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„pe cînd cu latinii, sabinii, samniţiil, cartaginezii, Pyrrhus1 1 2 3 *, se 
dădea lupta pentru supremație. Cartaginezii erau călcători de tratate, 
Hanibal3 4 crud: ceilalţi ceva mai leali. Ale lui Pyrrhus sînt acele 
strălucite cuvinte la eliberarea prizonierilor: 

Nu cer aur şi nu-mi veţi da preţ de răscumpărare. 

Nu sîntem crişmari ai războiului, ci luptători, 

Hotărîm viaţa fiecăruia din noi cu sabia, nu cu aur. 

Fie că va voi soarta suverană să domnesc eu, sau voi, sau are alte planuri. 
O vom hotărî prin vitejie. Şi aceasta o spun o dată cu capul: 

Cărora soarta războiului le va cruța vitejia, 

Acelora în mod sigur le voi cruța şi eu libertatea. 

O dăruiesc, credeţi-mă, o dăruiesc, cu voia 

marilor zei*. 

“Sentinţă regală, fără îndoială, şi demnă de neamul Aeacizilor5. 

1 Latinii, sabinii, samniţii — populaţii italice cucerite de romani între anii 
495—296 î.e.n., după lupte numeroase şi 

grele. 

2 Pyrrhus (318—272 î.e.n.) rege al Epirului, aliat cu Tarentul — colonie 
grecească în sudul Italiei — împotriva romanilor, care-l înving la 
Heracleea, Ausculum şi Beneven- Wtum. Pyrrhus se întoarce în Epir, unde 
moare în una din luptele împotriva oraşului Argos (272 î.e.n.),. 

3 Hanibal (247—195 î.e.n.), general cartaginez, unul din marii 
comandanţi ai antichităţii, a întreprins expediţia îndrăzneață tiecînd Alpii 
în Italia. A învins armatele romane 

la Ticin, Trebia, Trasimene şi Cannae, duDă care la Roma se spunea: 
„Hannibal ante portas!" Dar este înfrînt la Zama în anul 202 î.e.n. şi 
urmărit fiind de romani se refugiază în Bithinia (Siria) unde se sinucide 

4 Ennius: Anale, cartea VI. 

5 Familia Aeacizilor, după tradiţie, scoboritoare din Aea- "kos, rege al 
insulei Egina din Grecia şi considerat fiu al lui Zeus. între Aeaciii se 
numărau Peleu, Achile, fraţii Ajax. Despre Aeacizi, spunea legenda că 
Apollo prevestise că vor «distruge Troia. 
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XIII. Dacă cineva, constrins de .împrejurări, a făcut o promisiune 
duşmanului, trebuie şi în acest caz să se ţină de cuvînt. Astfel în primul 
război punic Regulus, 'fiind luat prizonier de cartaginezi şi trimis la 
Roma pentru a trata un schimb de prizonieri, pentru că a jurat că se va 
întoarce, întii a arătat că nu & de părere să fie înapoiaţi prizonierii, apoi 
deşi era reţinut de rude şi prieteni, a preferat să se întoarcă la chinuri, 
decît să trădeze încrederea acordată de duşman. 

(lar în al doilea război punic, după lupta de la Cannae, pe cei zece pe care 
Hanibal i-a trimis la Roma, după ce-i obligase prin jurămînt că se vor în- 
"toarce dacă nu vor obţine răscumpărarea prizonierilor, pe toţi care au 


jurat strimb cenzorii i-au ţinut pînă la moarte în închisoare, ca şi pe acela 
dintre ei care şe făcuse vinovat de un truc în jurămînt. Căci ieşind din 
iabără cu învoirea lui Hanibal, s-a întors puţin după aceasta, spunînd că a 
uitat ceva. Apoi plecînd din tabără se socotea dezlegat de jurământ şi era 
într- adevăr în vorbe, dar nu în realitate. întotdeauna trebuie respectat 
ceea ce ai simţit în cuget, nu ceea ce ai spus prin vorbe. Cel mai mare 
exemplu de justiţie însă faţă de duşmani l-au dat strămoşii noştri, cînd un 
dezertoi» din armata lui Pyrrhus a promis senatului că va otrăvi pe rege 
şi-l va ucide: senatul, împreună cu C. Fabricius, a predat pe dezertor lui 
Pyrrhus. Astfel n-au aprobat uciderea criminală nici chiar a unui duşman 
puternic, care pornise cu război împotriva lor)l 2. Dar despre îndatoririle 
războiului am vorbit «destul. 

1 Regulus, consul roman, a condus prima expediţie romană în Africa 
împotriva Cârtaginei în primul război punic (261—241 î.e.n.). 

2 Textul acesta, ca şi altele puse la fel între paranteze, «este considerat 
de mulţi critici ca interpolat.; 
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Voi aminti că trebuie să respectăm justiţia chiar faţă de cei mici. Condiţia 
şi soarta sclavilor sînt inferioare şi este o recomandaţie cuminte aceea de 
a ne folosi de ei ca de nişte lucrători plătiţi: unde se cere muncă trebuie 
să se dea şi o dreaptă răsplătire. 

Nedreptatea se face în două feluri: prin fraudă, sau prin violenţă. Frauda 
este o însuşire a vulpilor, iar violenţa a leului, ambele fiid străine de om; 
dintre ele, frauda este demnă de un mai mare dispreţ. Nici o formă a 
injustiţiei însă nu e mai gravă decit a acelora care pe de o parte fac cele 
mai mari nedreptăţi,, iar pe de alta se poartă în aşa fel, încît să pară 
oameni cumsecade. Dar am vorbit destul despre dreptate. 

XIV. Să vorbim acum, cum ne propusesem, despre: binefacere şi dărnicie: 
virtuţi care sînt cele mai potrivite cu natura omenească. Sînt de observat 
însă unele condiţii. Mai întîi trebuie să băgăm de seamă ca bunătatea să 
nu dăuneze nici celor către care este- îndreptată, nici altora; apoi ea să 
nu treacă dincolo- de posibilităţile de înfăptuire; în sfîrşit, să se dea 
fiecăruia după merit. Căci acesta este fundamentul justiţiei, la care 
trebuie'raportate toate celelalte. Cei ce par a face daruri folositoare, dar 
în realitate aduc pagubă, nu trebuie socotiți nici binefăcători, nici darnici, 
ci periculoşi, linguşitori. Şi cei ce păgubesc pe unii ca să fie darnici cu 
alţii, fac aceeaşi nedreptate ca şi cum şi-ar însuşi un lucru străin. Sînt în 
adevăr mulţi, doritori de strălucire şi glorie, care răpesc de la unii ceea 
ce dau la alţii şi consideră că vor părea binefăcători faţă de prietenii lor, 
dacă îi îmbogăţesc prin: orice mijloace. Acest sistem este încă atît de 
departe de îndatorire, încît nimic nu poate fi mai contrar în- datorirei. 
Trebuie să luăm seama deci, ca să fim de- acea dărnicie folositoare 
prietenilor, dar nimănui vă6l 


tămătoare. De aceea faptul că L. Sylla şi Cezari au luat bani de la 
posesorii de drept şi i-au dat la alţii nu trebuie să pară dărnicie. Căci nu 
există act generos, dacă nu e şi drept. 

O altă măsură de prevedere este, cum am văzut, -ca binefacerea să nu fie 
mai mare decî,t posibilităţile, fiindcă aceia care vor să fie mai darnici 
decit ie îngăduie mijloacele păcătuiesc mai întîi prin aceea că sînt 
nedrepţi faţă de apropiații lor; averi, pe care ar fi mai drept să ie dea şi să 
le lase moştenire acestora, le dau pe miîini străine. Intr-o astfel de 
dărnicie există adesea dorinţa de a răpi şi de a sustrage prin nedreptate, 
pentru a avea posibilităţi de mărinimie. Se pot vedea mulţi, nu atît prin: 
firea lor darnici, cît mai ales ispitiţi de gindul de a părea binefăcători, 
făcînd multe daruri mai mult din făţărnicie, decit dintr-o convingere 
lăuntrică. O astfel de făţărnicie, insă, este mai înrudită cu deşertăciunea 
decit cu dărnicia sau cinstea. 

A treia condiţie este, ca în binefacere să existe o ierarhizare a meritelor. 
In această privinţă trebuie avut în vedere şi caracterul aceluia către care 
se îndreaptă binefacerea, atitudinea lui faţă de noi, integrarea lui in 
comunitatea şi în viaţa socială, serviciile ce le-a adus folosului obştesc. Ar 
fi de dorit ca toate acestea să fie întrunite; dar, dacă nu se poate, vor 
avea mai multă greutate motivele mai numeroase şi mai puternice. 

XV. Fiindcă nu trăim între înţelepţi şi desăvîrşiţi, ci între oameni care fac 
faţă onorabilă şi numai dacă 

1 Lucius Cornelius Sylla (136—78 î.e.n.) dictator, şef al partidului 
aristocratic. A împărţit soldaţilor săi averile confiscate de la cetăţenii 
proscrişi, iar Cezar de asemenea a confiscat bunurile unor adversari 
pentru a le da partizanilor 
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sint cel puţin un simulacru al virtuţii, cred că e bine să avem în vedere şi 
acest fapt că nu trebuie neglijat nici unul în care răsare un semn de 
virtute, Ci toţi trebuie apreciaţi în măsura în care sînt împodobiţi cu< 
aceste virtuţi delicate, ca modestia, cumpătarea şi justiţia, de care am 
vorbit mult pînă acum. Căci un suflet viteaz şi mare intr-un om desăvîrşit 
şi fără înţelepciune este adesea prea nestăpiînit, pe cînd virtuțile de care 
am vorbit par mai degrabă a caracteriza pe omul bun. Aceasta despre 
caracter. Cu privire însă la- bunăvoința pe care fiecare trebuie să o aibă 
faţă de noi, în primul rînd sîntem datori să dăm mai mult aceluia care ne 
iubeşte mai mult; dar trebuie să judecăm bunăvoința nu ca tinerii, după 
ardoarea dragostei, ci mai ales după aşezarea şi statornicia ei. Dacă 
binefacerile primite vor fi de aşa natură, încît recunoştinţa trebuie nu 
numai gîndită, ci chiar exprimată, să fim în acest caz foarte atenţi, fiindcă 
nici o îndatorire nu e mai necesară decit arătarea recunoştinţei. lar dacă, 
după recomandaţia lui Hesiod1, trebuie să dai înapoi mai mult decît ai 
primit, ce se cade să facem cînd am primit un dar? Să imităm ogoarele 


fertile, care produc mai mult decît li s-a dat. Şi dacă nu stăm la îndoială 
să ne arătăm datori faţă de acei care ne vor ajuta, cum trebuie să fim faţă 
de cei ce ne-au ajutat? De îndată ce sînt două feluri de. dărnicie: unul de 
a da şi altul de a răspunde la un dar, faptul' că dăm, sau nu, este la libera 
noastră alegere; dar faptul de a nu răspunde la un dar nu este permis 
unui om cinstit, cînd se poate face aceasta fără nedreptate. 

> Trebuie făcută însă o alegere între binefacerile primite şi fără îndoială 
că datorăm mai mult binefacerilor mai mari. In aceasta totuşi trebuie să 
cîntărim ce atitudine sufletească au avut cei ce ne-au făcut bine. 

1 Hesiod. Lucrări şi zile, 349—351. 
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Căci mulţi săvîrşesc fapte cu multă îndrăzneală, fără judecată sau 
măsură, aţiţaţi la toate dintr-un impuls- sufletesc, ca de vînt; aceste fapte 
bune nu trebuie socotite deopotrivă de mari cu acele care sînt pornite 
din- judecată, reflexiune şi statornicie sufletească. Dar în stabilirea unei 
binefaceri şi în arătarea recunoştinţei, dacă celelalte îndatoriri sînt egale, 
una însă le depăşeşte pe toate: cu cît cineva este mai lipsit, cu atit să fie 
ajutat mai mult. Mulţi procedează pe dos: de la cine speră mai mult, 
aceluia îi aduc mai mari servicii, chiar cînd n-are nevoie de ele. 

XVI. Se va păstra desăvîrşit legătura socială şi> unirea între oameni, 
dacă vom arăta bunătate în primul rînd faţă de cei ce sînt mai apropiaţi 
de noi. Ne vom aminti din cele de mai sus care sînt principiile naturale 
ale comunităţii şi societăţii umane. Primul' principiu este acela care se 
observă în societatea întregului neam omenesc. Legătura lui este 
judecata şi graiul, care prin primirea şi transmiterea culturii, prin relaţii 
de discuţie, comunicare, judecată, uneşte pe- oameni între ei şi-i leagă 
într-o societate naturală. Nu ne deosebim prea mult de firea celorlalte 
animale, ca spre pildă de cai, de lei, despre care spunem adesea că au 
curaj, dar nu spunem că au justiţie, nepărti- nire> bunătate; fiindcă 
animalele sînt lipsite de judecată şi de darul vorbirii. Se realizează cea 
mai întinsă legătură socială între toţi oamenii atunci cînd este respectată 
comunitatea tuturor bunurilor pe care natura le-a creat pentru folosul de 
obşte al oamenilor, păs-- trîndu-se, aşa cum au fost rînduite, toate cele 
prescrise în legi şi în dreptul civil. Din această regulă să se - observe 
celelalte, aşa cum spune proverbul grec: „Toate ale prietenilor sînt 
comune"1. Şi sînt comune.,: 

1 Cf. W Ari st otel, Etica nicomachica, VIII, 11. 

64 

toate bunurile de acel gen, care, raportat de Ennius la o situaţie, se poate 
aplica la multe altele: 

Omul care arată cu plăcere calea celui rătăcit 

Face ca şi cum ar aprinde o lumină din lumina sa, 


Nu luminează mai puţin pentru tine, dacă ai aprins din făclia ta pe a. 
ăltuia. 

Din acest exemplu se desprinde învăţătura că este bine să dăruim chiar 
unui necunoscut, ceea ce putem da fără pagubă pentru noi. De aci şi 
acele zicale cunoscute de toată lumea: „Să nu opreşti-pe cineva de la o 
apă curgătoare, să-l laşi dacă vrea să-şi aprindă focul din focul tău, să dai 
un sfat cinstit celui ce se găseşte într-o nehotărire"; acestea sînt sfaturi 
care aduc folos celui ce le primeşte şi sînt nepăgubitoare pentru cel ce le 
dă. Trebuie deci să traducem în faptă aceste îndemnuri şi să contribuim 
cu ceva la folosul obştesc. Dar, fiindcă averea fiecăruia în parte este mică, 
iar mulţimea celor lipsiţi este fără număr, trebuie să avem în vedere într- 
o largă binefacere regula de mai sus a lui Ennius: Nu luminează mai puţin 
pentru tine, pen- fru a putea fi darnici cu aproapele. 

XVII. Există mai multe trepte de societate omenească. Lăsînd la o parte 
pe cele prea generale, trepte de mai strinsă legătură socială sînt: unitatea 
de gintă, naţiune, limbă, prin care mai ales sînt uniţi oamenii între ei. O 
treaptă mai apropiată o constituie faptul de a aparţine aceleiaşi cetăţi. 
Cei din aceeaşi cetate au multe comune între ei: instituţiile publice, 
locaşurile de rugăciune, de preumblare, străzile, legile, prescripţiile de 
drept, locurile de judecată, votul, apoi obiceiurile, prieteniile, relaţiile de 
interese de tot felul. Intr-o legătură mai strînsă însă stă societatea de 
familie. Prin ea ne limităm de societatea imensă a neamului omenesc intr- 
un cerc restrîns şi intim. 
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însuşirea naturală pe care o au în comun toate vieţuitoarele fiind de 
dorinţa de a procrea, prima societate o constituie căsătoria însăşi, după 
ea copiii, apoi casa, în care toate sînt comune. Acestea constituie 
începutul' unui oraş şi vatra de naştere a unui stat. Urmează fraţii, cu 
copiii şi nepoţii lor, care, neputind încăpea într-o singură casă, se duc în 
altele, ca nişte colonii. Vin apoi căsătoriile, înrudirile, prin care familia se 
măreşte şi mai mult. Această împrăştiere şi înmulţire stă la originea 
statelor. Iar legătura sîngelui înlănţuie pe oameni în dragoste şi bună 
învoire; căci este mare lucru să ai aceleaşi amintiri ale strămoşilor, 
aceleaşi altare, aceleaşi mormintel. 

Dintre toate societăţile, nici una nu este mai inn punătoare, mai tare, ca 
aceea în care oamenii de bine, cu caractere asemănătoare sînt uniţi prin 
prietenie. Ceea ce denumim adesea cinste chiar dacă o vedem la altul, ne 
mişcă şi aduce prieteni celui ce o are. Dar deşi orice virtute ne atrage şi 
ne face' să iubim pe cei care o posedă, totuşi această înriurire o au: mai 
ales dreptatea şi generozitatea. Şi prin nimic nu sînt oamenii mai plăcuţi 
şi mai strîns uniţi, decît prin asemănarea de bune caractere. Ei, au 
aceleaşi dorinţe, aceleaşi plăceri, fiecare iubeşte pe celălalt ca pe sine 
însuşi. Se ajunge la ceea ce vrea Pitagoral 1 2 în priel 


Ideile de mai sus, ipe care Cicero le exprimă şi în De Legibus II sînt 
inspirate de Legile lui Platon, cartea VI. 

2 Pitagora (571—497 î.e.n.) filozof idealist, fondatorul şcolii ce-i poartă 
numele. Se situează pe poziţie mistică în explicarea realităţii considerînd 
numărul drept principiu suprem şi esenţă a acesteia, dat fiind că numărul 
răm'ne veşnic ne schimbat spre deosebire de natura în perpetuă 
schimbare. Con. tribuie la dezvoltarea matematicii, geometriei, acusticii, 
mecanicii cereşti; se apropie de concepţia heliocenhristă. 

Morala pitagoreică — a supunerii absolute faţă de voinţa zeilor şi a 
şefului şcolii, a servit drept principiu de conduită şi acţiune uniunii 
politice aristocrate reacționare înfiinţate de el în Italia de sud. 

5 — Cicero. 
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tenie, ca mai mulţi să fie ca unul singur; şi e de mare valoare legătura 
socială rezultată din schimbul de binefaceri, care, cînd sînt mutuale şi 
pornite din dragoste, înlănţuie pe părtaşii lor într-o comunitate de 
nezdruncinat. 

Dacă cercetăm cu mintea şi cu inima toate formele de legătură socială, 
vom vedea că nici una dintre ele nu e mai puternică şi mai scumpă dec.ît 
aceea care uneşte pe fiecare din noi cu statul. Dragi ne sînt părinţii, dragi 
copiii, rudele, prietenii, dar dragostea tuturora o îmbrăţişează şi o 
înmănunchează patria,, pentru care, dacă nevoia ar cere-o, ce om de 
onoare ar sta la îndoială să înfrunte moartea? Prin aceasta devine şi mai 
odioasă ticăloşia celor care au sfi- şiat patria prin tot felul de crime şi sînt 
şi au fost preocupaţi s-o distrugă din temelie. 

Dacă e vorba să facem o comparaţie şi o ierarhizare, arătînd cine sînt cei 
cărora le datorăm mai mult, punem în rîndul întîi patria şi părinţii, faţă de 
ale căror nenumărate binefaceri sîntem obligaţi; apoi familia,, copiii şi 
toată casa care priveşte numai la noi şi nu poate găsi protecţie în altă 
parte; în sfîrşit, pe ceilalţi apropiaţi ai noştri, cu care sîntem în bune 
relaţii şi cu care- adesea împărtăşim o soartă comună. De aceea datorăm 
sprijin în yiaţă în primul' rînd acelora pe care i-am arătat mai înainte, dar 
viaţa şi traiul în comun, vorba,, sfatul, îndemnurile, mîngiierile, uneori 
chiar mustrările între prieteni, au foarte mare însemnătate şi aceea este 
cea mai mare prietenie, pe care a îmbinat-o asemănarea de bune 
caractere. 

XVIII. Dar în deosebirea tuturor acestor îndatoriri trebuie să vedeml de 
ce are nevoie mai mult fiecare* şi ce-ar putea s-au n-ar putea face fără 
noi. Ordinea- trebuinţelor este determinată de împrejurări şi sînt 
îndatoriri care trebuie îndeplinite mai degrabă faţă de- unii decijt faţă de 
alţii; de pildă, vei ajuta mai repede. 
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în stringereal holdelor pe vecin, decît pe frate sau pe rudă. Dar dacă se 
judecă un proces, vei apăra mai degrabă o rudă sau un prieten, decît un 
vecin. Acestea şi altele ca acestea trebuie avute în vedere în orice 
îndatorire, ca să putem fi buni socotitori ai obligaţiilor noastre şi adunînd 
şi scăzînd să vedem ce mai rămîne: aşa vom înţelege ce datorăm 
fiecăruia. Dar după cum nici medicii, nici generalii, nici oratorii, oricât şi- 
au însuşit cunoştinţele profesiunii lor, nu pot ajunge la ceva vrednic de 
mare cinste fără practică şi exerciţiu, tot aşa pentru respectarea 
îndatorirei se pot da precepte, cum facem noi acum, dar un domeniu atît 
de însemnat ca acesta, cere şi deprindere şi exerciţiu. 

Din acele realităţi care aparţin dreptului societăţii omeneşti se poate 
deduce într-o măsură faptul moral din care, precum am spus aproape 
îndeajuns, izvorăşte îndatorirea. Trebuie să înţelegem, însă, după ce am 
arătat cele patru temeiuri din care izvorăşte îndatorirea, că actul moral 
cel mai splendid este cel să- virşit cu înălţare sufletească şi înfruntînd 
slăbiciunile omeneşti. Iar cînd e vorba de înfierat fapte necinstite, este 
foarte potrivit dacă spunem cuvinte ca acestea: 

Voif, tineri, aveţi suflete de femeie, acea fecioară 

are suflet de bărbat. 

Sau ca acestea: 

Capătă, Salmacidule, triumfuri fără sudoare şi 

stnge..: 

Dimpotrivă, cînd e vorba de laude, preamărim, nu ştiu cum, din toată 
inima faptele viteze şi strălucite, pornite dintr-un suflet mare. De aceea 
sînt un cîmp 

1 Salmacid, sinonim cu moleşit, afemeiat. Salmacis,' numele unui izvor 
din Caria, a cărui nitnfă moleşea bărbaţii care beau sau se îmbăiau în 
aipele lui. Cf. O vi di u, Metamorfoze, IV, 288 ş.u. 
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de elocinţă temele despre: Maraton, Salamina, Plateea, Termopile, 
Leuctral; de aceea la noi Cocles1 2 3, Decius 2 3 ,Cn. şi P. Scipio4 * 6, 
Marcellus5 6 şi nenumărați, alţii şi în cel mai înalt grad poporul roman 
excelează prin proporţiile curajului. Rîvna gloriei militare, însă, se 
ilustrează prin aceea că şi statuile le vedem de obicei cu ornamente 
militare. f 

XIX. Acea înălţare de suflet, care se vede în pericole şi greutăţi, dacă e 
lipsită de justiţie şi dacă luptă nu pentru un interes comun, ci pentru 
calcule personale, devine o scădere: nu numai că nu e un fapt de virtute, 
dar, mai mult, este o monstruozitate şi un atentat împotriva întregii 
umanităţi. Astfel, stoicii definesc just curajul, cînd spun că e virtutea care 
luptă pentru dreptate:. De aceea, nimeni din cei care şi-a cucerit gloria 
curajului prin viclenie şi înşelăciune -n-a dobîndit laudă: şi nu poate exista 
cinste acolo unde lipseşte justiţia. Este luminoasă, în această privinţă, 


următoarea frază a lui Platon: „Nu numai ştiinţa, spune el, despărțită de 
dreptate trebuie numită mai degrabă şarlatanie decît înţelepciune, dar 
chiar însuşirea sufletului pregătit pentru a înfrunta pericole, dacă el este 
minat de o ambiţie personală, nu de un folos comun, are mai degrabă 
numele de nesăbuinţă, 

1 Marathon, Plateea, Termopile, Leuctra, localităţi în Grecia, celebre 
pentru victoriile repurtate acolo de greci împotriva perşilor. Salamina — 
insulă lîngă coastele Greciei, 

2 Horaţiu Cocles, erou roman în luptele cu etruscii. 

3 Decius Mus, erou roman în luptele din Italia. 

4 Scipionii — familie de nobili romani. C. Publius Scipio, 

învingătorul lui Hanibal la Zama (202 î.e.n.) a fost numit Africanul. Scipio 
Aemilianus a învins şi distrus Cartagina în cel de-al treilea război punic 
(147 î.e.n,). 

6 Marcellus Claudius, consul şi general roman, a cucerit Siracuza, oraş în 
Sicilia, în cel de-al doilea război punic (218—201 î.e.n.). 
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decît curaj"1. Astfel vrem ca oamenii să fie curajoşi, viteji, dar şi buni, 
fără ascunzişuri, prieteni ai adevărului şi nu ai înşelăciunii: acestea 
formează meritul centrai al justiţiei. Ceea ce este odios, insă, este faptul 
că în această înălţare şi afirmare de curaj se naşte foarte uşor dorinţa 
încăpăţinată şi excesivă de dominație şi, după cum spune Platon 1 2 că 
toată viaţa sufletească a spartanilor era aprinsă de dorinţa de a învinge, 
tot aşa, cu cît cineva are un W temperament mai voluntar, cu atit el 
voieşte să fie înaintea tuturor, să nu fie nimeni ca el. Este greu, însă, cînd 
doreşti să stai în fruntea tuturor, să respecţi echitatea, cârd este miezul 
justiţiei. Aşa se face că astfel de oameni nu îngăduie să fie învinşi nici în 
discuţii, nici pe calea judecății publice şi bazată pe respectul legilor şi sq 
găsesc adesea în stat bogaţi care risipesc bani pentrd a-şi mări cît mai 
mult influenţa şi pentru a învinge pe alţii mai degrabă prin forţă decît să 
se măsoare cu ef prin dreptate. 

Dar cu cît este mai greu să n-ai asemenea cusururi, cu atît este mai 
demn. Căci nu există împrejurare în care justiţia ar putea lipsi. Trebuie 
socotiți aşadar curajoşi şi cu suflet mare nu cei ce fac, ci cei ce combat 
nedreptatea. Adevărata înălţare de suflet preţuieşte acea onoare, cu 
adevărat potrivită naturii umane, care se dovedeşte în fapte, nu în vorbe, 
şs care vrea ca acela care este întiiul să fie într-adevăr, iar nu să pară. 
Cel ce depinde de opinia necontrolată a mulţimii neştiutoare, acela nu 
trebuie socotit între oamenii mari. Dorinţa de glorie împinge foarte uşor 
la lucruri nedrepte pe cei cu suflete avîntate: acesta estO un teren foarte 
alunecos, fiindcă greu se găseşte cineva' 

1 In acest citat. Cicero împreună două pasaje ale luj Platon, unul din 
Menon, 246 E, şi altul din Laches, 197 B. 


2 Platon, Laches, 182 E. 
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care, după ce a înfruntat pericole şi a dus la capăt o misiune, să nu 
dorească gloria ca plată a faptelor saie. 

XX. Un suflet cu adevărat viteaz şi mare se distinge în primul rînd prin 
două calităţi, dintre care una îşi găseşte expresia în disprețul lucrurilor 
exterioare, în convingerea că omul nu trebuie să admire, să dorească, sau 
să caute nimic ce nu este frumos şi onest şi nici să se laşe robit de vreun 
alt om, de vreo pasiune, şau de soartă. A doua calitate este aceea ca, de 
vreme ce eşti construit sufleteşte, aşa cum am spus mai sus, şă faci şi 
lucruri mari şi folositoare, dar şi cu totul grele şi pline de riscuri, nu 
numai pentru viaţă, ci şi pentru celelalte multe în legătură cu ea. Dintre 
aceste <?ouă calităţi, toată strălucirea, măreţia şi, aş putea spune, 
utilitatea o are cea din urmă; raţiunea şi mobi- ţul interior care fac pe 
oameni mari, însă, stă în cea dintii. în ea este ceea ce face sufletele 
minunate şi dispreţuitoare ale celor omeneşti. Această calitate la riadul ei 
se împarte în două: a judeca bun numai ceea ce este onest şi a fi liber de 
orice tulburare sufletească. Intr-adevăr, a socoti neînsemnat şi a dispreţui 
cu rațiune statornică şi fermă cele ce multora li se par alese şi strălucite 
este însuşirea unui suflet mare şi brav; de asemenea pe acele greutăţi 
multe şi felurite în viaţa şi soarta oamenilor, a le suporta astfel, încît să 
nu ieşi din firea ta obişnuită, să nu părăseşti poziţia demnă a înţeleptului, 
dovedeşte un suflet viguros şi de mare putere de rezistenţă. 

Nu este firesc însă ca să fie înfrînt de dorinţe, cel ce nu este înfrînt de 
teamă şi nici ca să fie învins de plăceri cel ce s-a arătat neînvins de 
greutăţi. Trebuie să ne ferim de acestea şi să fugim de robia banului. 
Nimic nu dovedeşte un suflet mai îngust şi mai mic, decît dragostea de 
bogăţie şi nimic nu este mai onorabil şi mai frumos decît a dispreţui banul 
cînd nu-l ai şi a-l cheltui în acte de binefacere şi mărinimie cînd îl ai. 
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-Cum am spus mai sus, trebuie să ne ferim de dorința .gloriei, căci 
răpeşte libertatea spirituală, care trebuie să fie preţul . tuturor sforțărilor 
unui om demn. Nici puterea nu trebuie să o cauţi, şi mai bine uneori, 
cînd ţi se dă să n-o primeşti, iar alteori cînd o ai, să renunti la ea. Trebuie 
să fii lipsit de orice tulburare sufletească, fie dorinţă sau teamă, fie 
tristeţe, plăcere sau bucurie, ca să ai liniştea şi lipsa de griji care aduce 
siguranţa şi chiar demnitatea vieţii. Dar au fost şi sînt mulţi cei care, 
căutînd liniştea de oare vorbesc, au lăsat ocupațiile cu caracter public şi 
s-au refugiat într-o viaţă de tihnă şi linişte; între aceştia, filozofi cu 
renume, ce au făcut şcoală multă vreme, cum şi oameni serioşi şi de 
seamă, care n-au putut suporta mediul moral al poporului şi al 
guvernanţilor şi au trăit la ţară, unii dintre ei, găsindu-şi satisfacţie în 
ocupaţii domestice şi agricole. Aceştia şi-au propus să trăiască tocmai ca 


nişte regi: să nu se supună nimănui, să se bucure de libertate, să trăiască 
adică aşa cum vor. 

XXI. De vreme ce prin aceasta se găsesc pe aceeaşi linie şi cei dornici de 
putere şi cei dornici de tihnă, unii cred că pot ajunge aci dacă au mult, 
alţii mulţu- mindu-se cu ceea ce au, chiar dacă e puţin. Nici atitudinea 
unofa, nici a celorlalţi nu trebuie desconsiderată -cu totul; viaţa liniştită e 
mai uşoară, mai sigură şi mai puţin grea şi apăsătoare; viaţa celor care s- 
au dedicat statului şi. operelor de mare răspundere însă 6 mai rodnică 
pentru neamul omenesc şi mai generatoare de strălucire şi glorie. De 
aceea poate că trebuie să fim îngăduitori şi cu cei ce nu-şi iau răspunderi 
în stat, -care printr-o înclinaţie deosebită s-au dedicat studiului, şi cu cei 
care, împiedicaţi de sănătatea lor şubredă, sau de un alt motiv mai serios, 
s-au retras din viaţa pu- iblică, lăsînd altora puterea şi onoarea conducerii 
startului. Dar cei fără astfel de motive, dacă spun că 

72 

dispreţuiesc magistraturile şi onorurile politice pe care alţii le admiră, 
cred că prin aceasta nu trebuie să aibă parte de laudă, ci chiar de vină. 
Judecata lor constînd in aceea că desconsideră gloria şi o socotesc îără 
nici un preţ, este greu a nu o aproba, dar se pare că ei au această 
atitudine, fiindcă se tem de necazurile şi greutăţile luptei şi ale 
înfringerilor, ca de ceva ce aduce necinste şi infamie. Sînt unii care, în 
situaţii grele* îşi pierd cu desăvîrşire cumpătul; dispreţuiesc plăcerea, 
dar nu sînt rezistenți la durere, nu le pasă de glorie* dar sînt foarte 
deprimati de o infamie şi acestea sînt probe de o neîndestulătoare 
rezistenţă sufletească. Cei ce prin firea lor au darul faptei şi nu al şovăirii 
trebuie- să se avînte în viaţa publică şi în cîrmuirea statului. Altfel nu se 
poate conduce o cetate, sau afirma o personalitate. Şi cei ce-şi iau asupră- 
şi trebi obşteşti, ca şi filozofii, trebuie să aibă acea seninătate şi acel 
dispreţ al celor omeneşti, ca şii acea linişte şi stăpînire de sine de care 
am vorbit adesea, dacă vor să facă faţă răspunderilor şi să trăiască o 
viaţă demnă şi fără pată. Aceasta este cu atît mai uşor pentru filozofi, cu 
cît viaţa lor este mai puţin expusă atacurilor soartei, au trebuinţe mai 
puţine şi, dacă li se întîmplă vreo nenorocire, căderea lor nu este prea 
grea. De aceea, nu făr” cauză, conducătorii statului duc o viaţă mai mult 
de emoţii şi activitate intensă, decît de linişte şi de aceea ei trebuie să 
aibă un suflet curajos şi- neînfrînt de dezamăgiri. Cel ce ajunge într-un loc 
de răspundere să aibă grijă nu numai de moralitatea faptelor sale, dar şi 
de posibilitatea de a le duce la un rezultat pozitiv. Slăbiciunea să nu-i 
răpească nădejdea, iar ambiția să nu-l facă prea încrezător în sine. In 
orice întreprindere, înainte de a începe, este nevoie de o atentă chibzuire. 
E XXII. Fiindcă mulţi cred că faptele războinice sînt superioare celor 
civile, trebuie să aducem acestei jude73 


căţi o corectare. Mulţi au voit adesea războaie din dragostea de glorie şi 
aceasta se întilneşte de multe ori la spirite toarte înzestrate şi distinse, cu 
atît mai mult, dacă ele sînt apte pentru fapte de arme şi dornice de: 
purtat războaie. Dar ca să fim drepţi, au existat multe fapte civile mai 
mari şi mai strălucitoare decît cele războinice. Oricit de meritată ar fi 
lauda lui Temistoclel şi numele lui mai ilustru decît al lui Soloni 1 2 şi s- 
ar cita ca mărturie vestita victorie de la Salamina, pentru a o pune mai 
presus de decizia prin care Solon' a instituit Areopagul3, acest fapt nu 
trebuie socotit mai prejos de celălalt. Unul a folosit o dată statului, cestă- 
lalt întotdeauna; prin Areopag sînt păzite legile atenie- nilor, prin el 
orînduirile strămoşeşti. Şi Temistocle: n-a spus nimic prin care să poată 
ajuta Areopagul; dar acesta poate spune că l-a ajutat pe Temistocle. 
începerea războiului a fost decisă de senatul4 care fusese înfiinţat de 
Solon. Se poate spune acelaşi lucru şi despre Pausanias şi Lysandru5, ale 
căror fapte, deşi au mărit 

1 Temistocle — şeful partidului democratic la Atena, comandantul flotei 
în cel de-al doilea . război greco-persan. Victorios la Salamina, mai tîrziu 
a fost exilat şi s-a retras la perşi, unde a murit către 460 î.e.n. 

2 Solan (640—558 î.e.n.) — legiuitor grec, a dat legi Atenei, între care 
una de desființare a sclaviei pentru datorii” A împărţit poporul atenian în 
clase, nu după origine, ci după avere. 

3 Areopag, tribunalul suprem din Atena, alcătuit de Solon, din foşti 
ariionţi, şi însărcinat cu judecarea crimelor celor mai grave: omoruri, 
răniri făcute cu premeditare, paricide etc. 

4 Senatul numit bulă la Atena, era Sfatul celor 400, toți- atenieni din 
primele trei clase. Delibera asupra chestiunilor ce trebuiau supuse 
adunării poporului. 

5 Pausanias, Lysandru — regi ai Spartei şi comandanţi ai armatelor 
greceşti; primul — în războiul greco- persan (479 î.e.n. învingător la 
Plateea), al doilea — îni războiul peloponeziac (404 î.e.n.). 
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stăpînirea lacedeitionienilori, nu pot fi totuşi comparate nici în cea mai 
mică parte cu legile şi instituţiile lui Lycurgl 1 2, datorită cărora ei au 
avut armate mai viteze şi mai disciplinate. Mie nici cînd eram copil nu mi 
se părea că M: Scaurus3 e mai prejos de C. Marius, iar mai tîrziu, cînd 
am intrat în viaţa publică, n-am înţeles să preţuiesc pe Q. Catulus4 mai 
puţin ca pe Cn. Pompei. Rezultatul armelor n-ar avea mare preţ aiară, 
dacă n-ar exista o ordine înăuntru. Şi n-a iost mai de folos statului acel 
rar general şi bărbat Scipio, prin distrugerea Numanţiei, decît P. Nasica5 
într-o funcţie civilă, care în acelaşi timp a suprimat pe Tib. Gracchus6. 
Deşi acest fapt n-are numai un caracter intern, ci prezintă şi un aspect 
războinic, fiindcă este 


1 Lacedemonieni = spartani, Lacedemonia — valea fertilă din Peloponez 
unde a fost întemeiat oraşul Sparta. 

2 Lycurg (sec. al IX-lea î.e.n.), legiuitor spartan semi- 

legendar, considerat drept întemeietorul organizaţiei de stat spartane. : 
'3 M. Aemilius Scaurus, consul în 115 şi 108, şef al partidului 
aristocratic, supranumit prinţ al senatului. 

4 Q. Lulatfus Catulus, orator şi om politic, contemporan cu Cicero, a 
combătut triumviratul lui Pompei, Cezar şi 

Crassus şi el cel dintW l-a salutat pe Cicero cu- titlul de părinte al patriei. 
5 P. Scipio Nasica Serapio, aristocrat, consul în 138 şi mare pontif, a 
aţiţat ura mulţimii împotriva lui T. Gracchus şi l-a asasinat în Capitoliu. 
Cicero, care n-a văzut niciodată cu ochi buni încercările revoluţionare şi 
reformele agrare ale Gracchilor şi a avut totdeauna pentru aceştia 
cuvinte de ură şi dispreţ, l-a apreciat mult pe P. Scipio Nasica Serapio. 

6 Gracchus Tiberius şi Gracchus Caius, fiii lui Scipio Africanul, tribuni ai 
poporului roman în 133 şi 123 î.e.n., au luptat împotriva primejdiei ce o 
prezenta concentrarea pă- mîntului în mari latifundii, în urma pierderii lui 
de către ţăranii liberi, a sărăcirii acestora. Ei au arătat mizeria în: care 
trăiau veteranii, care au apărat şi întins stăpînirea Romei. Fraţii Gracchi 
au militat pentru reîmpărţirea pămîntului, prin aceasta căutînd să 
împiedice procesul de polarizare a forţelor 

sociale ale societăţii romane. Ei au mai cerut să se înteme- 
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săvirşit pe calea forţei şi a armelor, totuşi el a fost început- printr-o 
decizie politică, fără armată. Este foarte frumos acel vers ce aud că nu 
convine celor invidioşi şi răi: 

Armele să cedeze togei, laurii războiului să se re- 

- tragă în faţa forţei cuvlntuluV-, 

Ca să nu citez alte exemple, în timpul guvernării mele n-au cedat armele 
togei? Niciodată n-a existat un pericol mai grav pentru stat şi nici o pace 
mai deplină; prin hotărîrea şi grija mea armele au căzut singure, 
alunecînd repede din mîinile celor mai îndrăzneţi cetăţeni. Ce fapt atît de 
mare s-a petrecut vreodată în război? Cu ce triumf se poate asemăna? Să- 
mi fie permis, fiul meu Marcu, să mă laud în faţa ta, căci ţie ţi se cade şi 
moştenirea acestei glorii şi imitarea faptelor. Mi-a recunoscut acest merit 
un bărbat fără îndoială încărcat de laude războinice, Cn. Pompei* 2; în 
auzul multora, spunînd că zadarnic şi-ar fi cucerit un al treilea triumf, 
dacă n-ar fi avut, datorită intervenţiei mele, un stat restaurat în care să 
triumfe. Faptele de curaj civic nu sînt mai prejos de cele militare; ba în 
ele trebuie depusă mai multă osteneală şi pricepere. 

XXIII.%Fără îndoială că acel act moral, de origine profund spirituală, pe 
care-l cercetăm acum, se reali- 1 2 


jeze noi colonii şi să se limiteze puterea senatului. Ei au fost asasinați de 
către aristocrați, care-şi vedeau lezate interesele prin aceste reforme. 
Aceasta explică şi ura şi disprețul lui Cicero faţă de revoluționarii 
Gracchi, precum şi afirmaţia lui lunius Juvenalis din Satire: Aceia care 
urăsc revoluţia nu'-i pot iubi pe Gracchi. 

1 Vers dintr-un poem scris de Cicero despre consulatul său; acest poem 
nu ni s-a păstrat. 

2 Pompei Cneius (107—48 î.e.n.), general şi consul roman. A format 
împreună cu Cezar şi Crassus primul triumvirat. 
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zează prin. puterile sufletului, nu ale trupului. Totuşi trebuie să-l 
exercităm şi pe acesta şi să-l lacem în. stare de a se supune voinţei şi 
raţiunii, în îndeplinirea unei ocupaţii şi în suportarea unui efort. Actul 
moral. de care e vorba este conştient şi reflectat; în această privinţă, cei 
îmbrăcaţi în togă, care sînt în fruntea, statului, nu aduc mai puţin folos 
decît cei ce poartă războiul. Prin hotărîrea guvernantilor unele războaie 
au fost împiedicate, altele duse pînă la capăt, altele declarate. Aşa a fost 
al treilea război punic, în care a- prevalat autoritatea lui M. Cato, chiar 
după moartea sa. De aceea este mai de dorit ca un conflict să se rezolve 
pe calea raţiunii decît prin curajul de a lupta; trebuie să avem însă grijă 
să alegem calea cea mai bună din raţiuni de utilitate pentru stat, iar nu 
de frica luptei. Cînd se ajunge la război, trebuie dus astfel încît să se vadă 
că nu altceva se caută, decît pacea. Are curaj şi stăpînire de sine cel ce 
nu se tulbură în situaţii grele, nici nu-şi iese, cum se spune, din fire, ci îşi 
păstrează prezenţa de spirit şi nu-şi pierde raţiunea:. Şi dacă acestea sînt 
calităţi ale curajului, este totuşi meritul inteligenţei acela de a prevedea 
prin gîndire viitorul, de a anticipa prin reprezentare un fapt cu 
eventualităţile posibile şi de a hotărî ce trebuie făcut în fiecare 
eventualitate, de a nu ajunge să se spună în nici o situaţie: aceasta n-am 
prevăzut-o. A merge cu. îndrăzneală în prima linie şi a te încleşta cu 
duşmanul este ceva groaznic şi animalic, dar fiindcă o cere împrejurarea 
şi inevitabilul, trebuie să lupti pe front şi să pui moartea mai presus de 
sclavie şi ruşine. 

XXIV. In ocuparea şi distrugerea oraşelor trebuie să se depună mare 
grijă, ca să nu se facă ceva la în- tîmplare, sau cu cruzime. îndatorirea 
unui om de răspundere este ca după încetarea operaţiilor să pedepsească 
pe vinovaţi, să pună la adăpost mulţimea şi să respecte dreptul şi cinstea, 
orice s-ar întîmpla. 
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Pentru că, după cum sînt, aşa cum am arătat mai sus, oameni care pun 
faptele de război mai presus de celelalte feluri de activitate, tot aşa vei 
găsi mulţi, cărora să li se pară hotărtrile luate repede in situaţii grele mai 
splendide şi mai impunătoare decît cele cugetate pe îndelete în linişte. 


Desigur, niciodată nu trebuie să fugim de pericol, ca nişte mişei şi laşi, 
dar trebuie să ne ferim şi de a ne expune fără motiv, căci nu e mai mare 
nesocotinţă decît aceasta. In înfruntarea primejdiilor trebuie să imităm 
obiceiul medicilor, care pe cei mai puţin bolnavi îi tratează mai uşor, dar 
sînt nevoiţi să recurgă la tratamente periculoase şi cu rezultat nesigur, 
cînd e vorba de o boală grea. E o nesăbuire ca pe vreme liniştită să 
doreşti furtună, dar e un meşteşug înţelept să ştii potoli furtuna prin orice 
mijloace, mai ales dacă poţi obţine mai degrabă bine, limpezind lucrurile, 
decît rău, lăsîndu-le încurcate. Acţiunile periculoase se răsfring parte 
asupra înfăptuitorilor, parte asupra statului. Este pusă în joc pentru unii 
viaţa, pentru alţii gloria, pentru alţii încrederea cetăţenilor. Trebuie să 
fim mai dispuşi să sacrificăml ceea ce ne aparţine nouă în particular, 
decît ceea ce este obştesc şi să luptăm mai cu îndirjire pentru onoare şi 
glorie decît pentru alte interese. 

Se găsesc mulţi gata să-şi dea nu numai banul, ci chiar viaţa pentru 
patrie, dar care nu vor să-şi ştirbească cu nimic gloria, nici măcar cînd o 
cere statul. Aşa este exemplul lui Callicratidas1, care, cînd a fost 
comandant al lacedemonienilor în războiul pelopone- ziac, a făcut multe 
fapte strălucite, dar a compromis totul prin aceea că nu s-a supus 
hotăririi celor ce erau 

1 Callicratidas, general spartan trimis la Efes, la 406 î.e.n. să comande 
flota în locul lui Lysandru. Urmărind pe Conon l-a blocat la Mytilene, dar 
a fost învins şi ucis în lupta de la Arginusa. 
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de părere ca flota să se depărteze de Argiriusa, şi să ni* se lupte cu 
atenienii. EI a răspuns acestora că lacede- monienii dacă vor pierde flota 
pot pregăti alta, dar el nu poate să fugă atrăgîndu-şi o ruşine. Aceasta a. 
fost, este drept, o lovitură uşoară pentru lacedemo- nieni; groaznică a fost 
însă aceea în care s-au găsit puterile aliate Spartei, cînd Cleombrotusl, 
temîndu-se- de eventualele acuzaţii ale adversarilor, s-a angajat 
imprudent în lupta cu Epaminonda. Mult mai bine a făcut Q. Maximusl 1 
2, despre care Ennius scrie: 

Un singur om ne-a salvat, îritîrziind lupta. 

H > 
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El nu punea vorbele mulţimii mai presus de mîn- tuirea patriei. 

De aceea gloria lui străluceşte mai mult acum, după victorie. Acest soi de 
greşeală trebuie evitat chiar în activitatea internă de stat. Căci sînt unii 
care, deşi au simţăminte şi idei foarte bune.totuşii de teama criticii nu 
îndrăznesc să le arate. 

XXV. In general, cei ce sînt în fruntea statului trebuie să respecte două 
sfaturi ale lui Platon: unul, ca să se îngrijească de nevoile cetăţenilor în 
aşa fel încît toată activitatea lor să fie îndreptată în această direcţie, 


uitînd de interesele lor, şi al doilea, să se îngrijească de tot organismul 
statului, ca nu cumva 

1 Este vorba de Cleombrotus I., rege al Spartei între- 380 şi 371 î.e.n. El 
a făcut două expediţii nereuşite împotriva tebanilor şi a fost ucis în lupta 
de la Leuctra, cîştigată de Epaminonda. 

2 Q. Fabius Maximus Cunctator (275-203 î.e.n.), consul roman, în lupta 
contra lui Hanibal şi-a pus în aplicare sistemul său tactic de a nu se 
angaja într-o bătălie decisivă, ci de a lupta defensiv, de a da lovituri 
neaşteptate pentru a slăbi astfel forţele inamice. Această tactică i-a adus 
numele de Cunctator, întîrzietorul. 
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ocupîndu-se de o parte să neglijeze restul1. Ca şi o tutelă, grija statului 
trebuie dusă în folosul celor ocrotiţi, nu al ocrotitorilor. Cei ce se ocupă 
numai de o parte a“cetăţenilor, iar altă parte o neglijează, pricinuiesc cel 
mai mare pericol statului: dezbinarea şi răzvrătirea. Aşa s-au produs la 
atenieni mari neînţelegeri, iar la noi nu numai răzvrătiri, ci chiar violente 
războaie civile. Pe acestea le va uri şi le va evita bărbatul curajos, 
conştient de răspunderile sale şi vrednic de postul de conducere în stat. 
El se va dedica în între-' ' gime statului, nu va urmări să-şi facă averi sau 
putere, ci va veghea astfel asupra statului, încît să îmbrăţişeze interesele 
tuturora. Nu va expune prin acuzaţii neîntemeiate pe nimeni oprobiului 
public, ci se va ţine atît de mult de justiţie şi onestitate, încît păzindu-le 
pe acestea va suferi orice şi mai degrabă va înfrunta chiar moartea, decît 
să le părăsească. Chinuitoare este fără îndoială ambiția şi lupta pentru 
onoruri, despre care Platon scrie cu dreptate: „Cei ce se luptă între ei 
care să ajungă mai repede la cîrma statului fac la fel cu corăbierii care se 
ceartă care dintre ei să conducă corabia'* * 2. Tot Platon ne sfătuieşte 
„să socotim duşmani pe cei ce îndreaptă armele contra statului, nu pe cei 
ce vor să conducă statul după judecata lor", cum a fost de pildă 
neînţelegerea fără urmări grave între- P. Africanus şi Q. Metellus3. 

Nu trebuie să ascultăm de cei care vor socoti că trebuie împinsă departe 
ura împotriva adversarilor şi li se va părea că aceasta însemnează 
bărbăţie şi curaj. Nimic nu este mai lăudabil, nimic mai demn de un 
“Platon, Republica, 342 E şi 420 B. 

2 Idem, 488 B. 

3 Q. Caecilius Metellus Macedonicus, mort la 115 î.e.n... a cucerit 
Macedonia, preiăcînd-o în provincie romană. în.a senat era adversarul lui 
Scipio Arficanus. 
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bărbat mare şi strălucit, ca blindeţea şi îngăduinţa. La popoarele libere şi 
unde se aplică justiţia nepărtinitor, există chiar înţelegerea largă şi 
înălţimea de suflet, care se traduce în a nu cădea într-o ursuzenie odioasă 
şi inutilă, dacă ne supără o vizită nepotrivită, sau o rugăminte nelalocul 


ei. Şi totuşi blindeţea şi îngăduinţa nu trebuie să prejudicieze severitatea 
pentru stat, severitate fără de care nu poate fi condusă o ţară. Trebuie 
însă ca mustrările şi pedepsele să fie lipsite de ofense şi să aibă în vedere 
interesul public, nu al aceluia care pedepseşte sau face o observaţie. 
Trebuie să ne păzim şi ca nu cumva pedeapsa'să fie mai mare că vina şi 
să nu fie pentru aceleaşi cauze unii pedepsiţi, iar alţii nici măcar învinuiți. 
Trebuie înlăturată cu totul mînia în darea pedepsei; căci niciodată cel 
supărat nu va ţine în aplicarea pedepsei drumul de mijloc între prea mult 
şi prea puţin care place peripateticilor, şi place pe drept, numai că ei 
laudă supărarea şi spun că a fost cu folos dată de natură. Această stare 
sufletească, după părerea mea, trebuie evitată în orice activitate şi e de 
dorit ca acei ce sînt în fruntea statului să fie asemenea legilor, care, în 
aplicarea unei pedepse, se conduc nu de mînie, ci de dreptate. 

XXVI. Chiar şi în situaţii prospere şi care se desfăşoară după voinţa 
noastră să ne ferim mult de mîn- drie, de dispreţ, de aroganță. A te arăta 
fără cumpăt în faţa succeselor, ca şi în faţa nenorocirilor, este semn de 
slăbiciune; recomandabilă este atitudinea echilibrată, păstrind totdeauna 
aceeaşi înfăţişare, acelaşi chip, cum ştim că au fost de pildă Socrate, sau 
C: 

1 Socrate (469—399 î.e.n.) filozof idealist obiectiv. In cpoziţie cu filozofii 
materialişti dinaintea lui orientează studiul spre interior, spre 
cunoaşterea de sine, acolo unde după el, s-ar afla baza religiei şi moralei. 
Are meritul de a fi pus bazele teoriei noţiunilor, care au însă uri sens 
idealist, cunoaşterea senzorială fiind negată ca izvor al acestora. So- 
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Laelius1. Filip* 1 2 * 6, Regele Macedonenilor, întrecut prin fapte şi 
glorie de fiul său, a iost superior acestuia prin lărgimea vederilor şi prin 
umanitatea sa. Unul a fost întotdeauna mare, celălalt a fost adesea foarte 
josnic, încît au dreptate cei ce spun să ne purtăm cu atît mai politicoşi cu 
cît sîntem pe o treaptă socială mai înaltă. Panaetius arată că elevul şi 
prietenul său Africanus avea obiceiul să spună că după cum sînt 
încredinţaţi îmblânzitorilor caii nărăvaşi şi înrăiţi de desele atacuri în 
războaie, ca domoliţi să fie mai uşor folosiţi, tot aşa şi oamenii, scoşi din 
friu de succese şi încrezîn- du-se prea mult în ei înşişi, trebuie să fie duşi, 
dacă se poate spune, în manejul raţiunii şi al filozofiei, ca să vadă 
nesiguranța lucrurilor omeneşti şi nestatornicia soartei. Şi chiar în cele 
mai mari succese trebuie să ne folosim de sfatul prietenilor şi să le 
atribuim o mai mare valoare ca înainte. In asemenea împrejurări trebuie 
să ne ferim de a deschide urechile la linguşitori şi să nu ne lăsăm adulaţi, 
defect în care uşor putem aluneca, fiindcă ni se pare că avem atîtea 
calităţi, încît * 1 2 6 

erate are merite însemnate în elaborarea dialecticii subiective. Consideră 
că moralitatea e accesibilă numai aristocraților. Socrate a fost un duşman 


de moarte al democraţiei, coali- zînd în jurul; său fruntaşi ai aristocrației 
sclavagiste. Fiind învinuit de aţitarea tineretului împotriva statului 
democrat- sclavagist Socrate a fost condamnat la moarte prin otrăvire. 
Această mşsură a fost rezultatul puternicei influenţe pe oare filozofia lui 
Socrate o exercita în rîndurile cetăţenilor Atenei în sprijinul opoziţie 
aristocrate. 

1C. Laelius, consul roman, supranumit înțeleptul pentru cultura sa. 
Prietenia acestuia cu Scipio era aşa de celebră la Roma, încît Cicero îl 
introduce ca personaj principal în cartea Despre prietenie., 

2 Filip II (382—336 î.e.n.) regele Macedoniei, tatăl lui 

Alexandru Macedon. Filip II a reorganizat şi mărit statul 

macedonean. A cucerit Grecia şi Tracia; se pregătea să 

cucerească şi Persia, dar a fost asasinat. Planul său a fost 

realizat de Alexandru Macedon. 

6 — Cicero. 
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oricînd avem dreptul să fim lăudaţi. De aci se nasc nenumărate greşeli, 
căci oamenii umflaţi de eţ înşişi sfr fac ridicoli şi cad în cele mai mari 
greşeli. Dar asupra acestei probleme deocamdată atit. 

Trebuie recunoscut însă că activităţile cele mai importante şi de cel mai 
mare curaj sînt îndeplinite de către cei ce conduc statul, fiindcă influenţa 
lor are o- întindere mai largă şi îmbrăţişează interesele mai multora. Dar 
au fost şi sînt mulţi cu înzestrări excepţionale care, chiar ducînd o viaţă 
liniştită de retragere, au făcut cercetări sau încercări de mare 
însemnătate, limitîndu-se într-un cerc mai restrîns, sau ocupînd un: loc 
intermediar între filozofi şi conducătorii statului, mulţumindu-se cu 
averea lor, fără a umbla să şi-a sporească prin orice mijloace, sau să 
excludă de la folosinţa ei pe cei apropiaţi ai lor, ci făcînd chiar donaţii 
prietenilor sau patriei, cînd a cerut-o trebuinţa. Această avere să fie 
dobîndită în mod cinstit, nu prin. procedee ruşinoase sau urite şi să fie 
sporită cu socoteală, înţelepciune şi economie; să fie pusă în folosul" 
tuturor celor care o merită, să fie la dispoziţia dărniciei şi binefacerii, mai 
mult decît la a poftelor şi a: desfriului. Cel ce păzeşte aceste prescripţii 
poate trăi o viaţă frumoasă, măreaţă şi înaltă, dar şi .simplă, corectă şi cu 
adevărat prietenă oamenilor. 

XXVII. Urmează să vorbim despre ultima partea: moralității, în care se 
cuprinde bunaCuviinţă, cumpătarea şi modestia, podoaba vieţii, liniştirea 
deplină a tuturor tulburărilor sufletului şi măsura în fapte. Acestea toate 
la un loc alcătuiesc conduita frumoasă care în latineşte se numeşte 
decorum, iar în greceşte Wnpârov. Prin caracterul său, : această virtute 
nu poate fi despărțită de moralitate. Căci o conduită frumoasă e şi morală 
şi ceea ce e moral e şi frumos. Legătura între conduita frumoasă şi cea 
morală se poate- 
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mai uşor înţelege dec explica. Atunci se vede mai bine conduita 
frumoasă, cînd îi premerge moralitatea. De aceea nu numai în. această 
formă a moralității, de care vorbim acum, dar chiar în cele trei de mai sus 
apare frumosul moral. A te folosi cu prudenţă de judecată şi vorbire, a 
face cu toată cumpănirea ce ai de făcut şi a vedea şi respecta adevărul în 
orice, înseamnă a avea o conduită frumoasă, şi dimpotrivă, a te înşela, a 
greşi, a şovăi, a te lăsa amăgit, este atît de nepotrivit, cît este faptul de a 
delira şi de a-ţi pierde mintea. Şi tot ce e drept e şi frumos; nedreptatea, 
din contră, este pe cît de urită, pe atît de nepotrivită. La fel se poate 
spune şi despre curaj: ceea ce se face cu bărbăţie şi cu suflet brav este şi 
demn de un bărbat şi pare şi frumos; ceea ce se face dimpotrivă este pe. 
cîi de înjositor, pe atât de urit. 

De aceea, această virtute pe care o numesc conduită frumoasă, este 
legată de toate formele de moralitate şi legătura sa este evidentă, n-are 
nevoie de explicaţii abstracte. In orice virtute este un aspect de 
frumuseţe de conduită, pe care-l putem separa de virtute numai pe cale 
logică; în realitate este inseparabil. După cum graţia şi frumuseţea 
corpului nu pot fi, despărțite de sănătate, tot aşa frumuseţea de conduită, 
despre care vorbim, se confundă cu virtutea, de care nu o putem deosebi 
decît teoretic. Ea poate avea două înţelesuri. Unul general, care leagă 
frumuseţea conduitei de tot domeniul moralității şi altul subordonat 
acestuia, prin care o raportăm la fiecare formă de moralitate în parte. In 
primul înţeles se defineşte de obicei astfel: conduita frumoasă este 
conformarea cu demnitatea omului în ceea ce natura lui diferă de a 
celorlalte vieţuitoare. Iar în înţelesul subordonat acestuia se defineşte: 
este conduită frumoasă acea potrivire cu natura, în care moderaţia şi 

6 * 
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cumpătarea apar într-o înfăţişare de distincție şi eleganţă. 

XXVIII. Putem s-o înţelegem mai uşor compa- rînd-o cu acea armonie pe 
care o caută poeţii şi despre care de obicei se vorbeşte mai pe larg în alte 
opere. Spunem că poeţii respectă armonia, cînd într-o piesă de teatru 
fiecare personaj vorbeşte conform felului său de a fi. De pildă, dacă 
Aeacus, sau Minos, ar spune: 

Să urască, numai să se teamă, 

sau: 

Tatăl este el însuşi groapa fiilor săil, 

ar fi o lipsă de armonie, fiindcă ştim că aceştia au fost drepţi. Dar dacă 
vorbeşte Atreu astfel, aplauzele izbucnesc, fiindcă se potriveşte cu el un 
astfel de limbaj. Poeţii vor aprecia ce conduită se potriveşte fiecărui 
personaj după rolul său; nouă natura însăşi rte-a impus roluri cu totul 
deosebite şi superioare faţă de celelalte vieţuitoare. Autorii dramatici, în 


marea varietate de personaje, vor vedea chiar celor vicioşi ce li se 
potriveşte şi le sade frumos; nouă ne sînt date de natură rolurile 
statorniciei, moderaţiei, cumpătării, cuviinţei şi aceeaşi natură ne învaţă 
să nu neglijăm în ce chip să ne purtăm faţă de oameni. lar acestea 
constituie şi armonia de conduită care se referă la întregul domeniu al 
moralității, oricît de departe s-ar întinde, şi totodată pe cea care este 
cuprinsă în fiecare virtute în parte. Căci după cum frumuseţea corpului, 
rezultată din îmbinarea proporţională a membrelor, impresionează ochii 
şi place prin aceea că toate părţile lui armonizate dau o impresie de 
frumuseţe, tot aşa şi această armonie de conduită, care dă farmec vieţii, 
capătă aprobarea acelora cu care trăim prin ordinea, 

1 Citate din tragedia Atreu a lui Attius. 
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statornicia şi măsura tuturor vorbelor şi a faptelor. Trebuie deci să ne 
purtăm frumos cu oamenii, şi cu cei buni, şi cu ceilalţi. A nu ţine seamă 
de sentimentele cuiva este nu numai trufie, dar chiar o Înfruntare a 
legăturilor sociale, Dar există o deosebire între justiţie şi cuviinţă în 
legăturile noastre cu oamenii. Rolul justiţiei este să nu nedreptăţească pe 
oameni, iar al cuviinţei să nu-i ofenseze: în aceasta constă mai ales 
caracterul frumuseţii de conduită. După cele expuse, cred că s-a înţeles 
ce este ceea ce spunem că se află în armonie cu noi înşine. 

îndatorirea ce se deduce de aici are o primă cale care duce la respectul şi 
conformitatea cu natura, pe care dacă o luăm călăuză, nu vom greşi 
niciodată, dacă vom lua din natură priceperea şi pătrunderea, puterea şi 
curajul şi tot ceea ce este necesar vieţii sociale. Cel mai mare preţ al 
conduitei armonice stă în această latură despre care vorbim acum. Căci 
nu numai mişcările corpului, care sînt în armonie cu natura trebuie 
preţuite, ci cu mult mai mult ale sufletului, care şi ele sînt orînditite după 
natură. Puterea sufletului, ca şi a naturii, este dublă: o parte constă în 
dorinţă (appetitus) în greceşte Spui, care răpeşte pe om încoace şi încolo, 
iar alta în rațiune, care învaţă ce trebuie să facem şi de ce să ne ferim. 
Rolul raţiunii este astfel de a porunci, iar al dorinţei de a se supune. 
XXIX. Din orice acţiune trebuie să lipsească nesăbuinţa sau uşurătatea şi 
să nu facem nimic fără un motiv îndreptăţitor. Cam acesta este şi 
înţelesul înda- torirei. Trebuie să facem ca afectele să se supună raţiunii: 
nici să nu se repeadă înaintea ei, nici să nu o părăsească din leneşă 
nepăsare, ci să fie liniştite şi lipsite de orice tulburare. în aceste condiţii 
vor apărea luminos statornicia şi moderaţia. Căci dorinţele care au prea 
mult frîu liber şi în goana lor, căutînd sau evitind ceva nu sînt stăpînite 
îndeajuns de rațiune, 
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fără îndoială că depăşesc limita şi măsura. Ele neglijează supunerea şi nu 
ascultă de rațiune, căreia îi sînt subordonate prin legea firii; astfel că 


tulbură nu numai sufletele, ci şi trupurile. Să privim la faţa celor, mîniaţi, 
sau a celor stăpîniţi de pofte, sau teamă, sau a acelora care doresc cu o 
prea mare Voluptate: faţa, vocea, mişcările, atitudinea tuturor acestora 
sînt schimbate. Din acestea înţelegem, ca să ne întoarcem la domeniul 
îndatoririi, că trebuie înfrinte şi domolite toate dorinţele şi întărită grija şi 
băgarea de seamă, ca să nu facem ceva la întîmplare şi imprudent, fără 
reflecţie şi grijă. Căci nu sîntem creaţi de natură pentru distracţie şi joc, 
ci pentru ceva mai serios, pentru ocupaţii demne şi de ordin înalt. Ne 
putem folosi de distracţie şi joc, dar ca de somn şi celelalte feluri de 
odihnă, atunci cînd am îndeplinit cu prisosinţă celelalte treburi serioase. 
Distracţia însăşi trebuie să fie nu dezordonată şi fără măsură, ci distinsă 
şi cu gust. După cum nu îngăduim copiilor orice fel de jocuri, ci pe acelea 
care nu sînt străine de acţiunile morale, tot aşa în distracţie trebuie să 
strălucească lumina curăţiei spirituale. 

Sînt două feluri de a ne distra: unul grosolan, desfrînat, josnic, neruşinat, 
altul elegant, urban, nobil, distins. Nu numai Plautus al nostru şi vechea 
comedie atică, ci chiar cărţile de filozofie socratică sînt pline de acest gen 
de «desfătare şi; avem de la mulţi atîtea cuvinte'frumoase, ca acelea 
culese de Cato şi numite AnoqOEyuara sentinţe. Se poate face, : aşadar, 
uşor deosebire între distracţia elegantă şi cea grosolană. Una este dacă 
are loc la vremea ei, pentru recreare; cealaltă, nedemnă măcar de un om 
bine crescut, dacă la necuviinţa subiectului se adaugă şi obscenitatea 
limbajului. Chiar în joc trebuie păstrată o măsură, ca să nu devenim prea 
excentrici şi să nu alunecăm, îmbă87 

taţi de plăcere, în vreo necuviinţă. Cîmpul nostrul şi vinătoarea ne stau la 
îndemină, ca exemple de distracţii nevinovate. 

XXX. Dar cînd este vorba despre îndatorire, se cuvine să avem totdeauna 
prezentă în W minte marea superioritate naturală a omului faţă de 
celelalte dobitoace şi animale sălbatice. Acestea nu simt nimic altceva 
decît plăcerea şi către ea le împinge instinctul; mintea omenească, însă, 
prin învăţătură se hrăneşte şi prin cugetare întotdeauna cercetează şi 
lucrează, minată de dorinţa de a tfedea şi auzi. Dacă cineva este şi 
înclinat spre plăceri (numai să nu fie din neamul dobitoacelor, căci unii 
sînt oameni nu cu faptele, ci cu numele) dar are şi porniri generoase, 
oricît ar fi pradă plăcerilor, el îşi ascunde şi îşi maschează impulsiile prin 
cuviinţă. De aci se înţelege că plăcerea trupească nu este îndeajuns de 
vrednică de măreţia omului şi ea trebuie dispreţuită şi alungată. Iar dacă 
e cineva care atribuie vreo consideraţie plăcerilor, trebu;e să păstreze cu 
grijă măsura în folosirea lor. Hrana şi îngrijirea corpului au ca scop 
sănătatea şi puterea, iar nu plăcerea. Şi dacă voim să luăm în considerare 
in ce Wconstă măreţia şi demnitatea naturală a omului, vom înţelege cît 
şste de condamnabilă înotarea în lux, viaţa în trindăvie şi moliciune şi cît 
de frumos este a trăi cdmpătat, cu măsură, simplu, sobru. 


Trebuie să ne gindim că sîntem creaţi de natură oarecum cu două 
persoane; una comună cu ceilalți: oameni, constînd în aceea că toţi avem 
rațiune şi acea prestanţă, prin care sîntem superiori celorlalte animale, 
însuşiri din care-şi trag obîrşia moralitatea şi conduita armonică şi de la 
care plecăm în stabilirea îndatoririlor de conduită; cealaltă persoană este 
dată 

1 Cîmpul lui Marte, unde tineretul roman făcea educaţie fizică şi militară. 
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de individualitatea fiecăruia, După cum între corpurile noastre există 
mari neasemănări (căci vedem pe unele înzestrate cu însuşiri proprii 
pentru alergări, pe altele cu forţe proprii pentru lupte şi de asemenea 
unele au înnăscută o frumuseţe plină de demnitate, altele de graţie), tot 
aşa şi între suflete există mari deosebiri. 

L. Crassus şi Lc. Philippus1 2 aveau multă eleganţă spirituală, C. 
Caesar3, fiul lui Lucius însă prin exerciţiu i-a depăşit. In aceeaşi vreme M. 
Scaurus4 şi tinărul 

M. Drusus5 se. remarcau printr-o severitate unică. C. Laelius era un spirit 
vesel;4 prietenul său Scipio avea mai multă ambiţie de a plăcea-şi viaţa 
lui era mai severă. Iar la greci ştim că Socrate avea o vorbire dulce, 
elegantă şi aleasă, iar în discuţie avea un fel de simulare pe care grecii au 
numit-o ironie; dimpotrivă, Pitagora şi Pericle şi-au dobîndit cea mai 
înaltă autoritate fără să aibă ceva care ar fi putut fi luat în rîs. Viclean 
cunoaştem dintre cartaginezi pe Hanibal, iar dintre generalii noştri pe Q. 
Maximus6; aceştia cu uşurinţă ascundeau, tăinuiau, îşi mascau planurile, 
întindeau curse, surprindeau hotăririle inamicului. Grecii pun din acest 
punct de vedere mai presus de 

1 L. Licinius Crassus, consul în 85 î.e.n., era socotit cel mai mare orator 
al vremii sale. Este personajul principal în opera lui Cicero De oratore. 

2 Lucius Marcius Philippus, consul în 91 î.e.n., despre care Cicero 
vorbeşte în Brutus (cap. 47) în termeni foarte elogioşi. Adversar al 
partidului senatorial, mai tîrziu a devenit partizan al lui Sylla. 

3 Caius lulius Caesar Strabo, edil în 90 î.e.n. orator şt poet, a pierit 
proscris de Marius. Este unul din personajele: 

principale în opera lui Cicero De oratore. 

4 M. Scaurus/V. nota 3, pag. 74. 

5 Marcus Livius Drusus, tribun în 91 î.e.n., a voit să împace în Roma 
partidul aristocratic cu cel popular, daT a fost asasinat. Despre el 
vorbeşte Cicero în Brutus, 62, 222. 

? V, în nota 2 pag. 78, de ce Maximus este numit, viclean. 

alţii pe Temistocle Atenianul şi pe Iason din Pherael. Mai ales viclean şi 
iscusit a fost gestul lui Solon pare, pentru a-şi pune viaţă în siguranţă şi 
pentru a fi mai de folos statului, s-a prefăcut nebun. Cu totul deosebiți de 
aceştia sînt alţii, deschişi şi sinceri, care consideră că nimic nu trebuie 


făcut pe ascuns sau cu şiretenie, cinstitori ai adevărului, duşmani ai 
înşelăciunii. Alţii fac orice, se pun în slujba oricui, numai să ajungă unde 
vor, cum am văzut de pildă pe Sylla şi pe M. Crassus. Din acest punct de 
vedeie cel mai iscusit şi mai stăruitor a fost spartanul Lysandrul 1 2. Cu 
totul dimpotrivă îl cunoaştem pe Callicratidas, care a fost comandantul 
flotei curînd după Lysandru. Alţii, oricît de puternici ar fi, după vorbă, par 
oameni din mulţime. Aşa au fost Catulus, tatăl şi fiul3; aşa am cunoscut 
pe Q. Mucius4, pe L. Marcius5. Am auzit de la cei mai bătrîni decît mine 
că la fel a fost P. Scipio Nasica, pe cînd dimpotrivă tatăl său, acela care a 
răzbunat uneltirile criminale ale lui Tib. Gracchus, n-avea nici o blindeţe 
în limbaj şi tocmai pentru aceea a fost mare şi strălucit. Există între firea 
şi caracterele oamenilor 

1 Iason din Pherae, tiran în Thessalia şi Pherae, pre cursor al ţui Filip şi 
Alexandru. A lost( asasinat în anul 369 î.e.n. 

2 Lysandru, general spartan, a pus capăt războiului peloponeziac, 
învingînd pe atenieni la Aegos Potamos (405 î.e.n.). Metoda lui de luptă 
era forţa şi viclenia. „Pretutindeni, spunea el, unde pielea leului nu poate 
să ajungă, trebuie să i. se coase aceea a vulpii" (Plutarch). 

3 Tatăl, Q. Lutatius Catulus, consul în 102, a bătut pe cimbri împreună cu 
Marius, care apoi î-a proscris. Despre ţiul, v. nota 4 pag. 74. 

4 Q. Mucius pontiful sau augurul, despre care vorbeşte Cicero Ia 
începutul cărţii sale Despre prietenie. 

5 L. Marcius Philippus, v. nota 2 pag. 88. Despre- toţi cei pomeniţi în cap. 
XXX. Cicero vorbeşte în De oratore şi în Brutus. 
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alte nenumărate nepotriviri, care totuşi nu trebuie condamnate. 

XXXI. Se cade ca fiecare să-*Şi păstreze însuşirile, nu zic pe cele rele, dar 
pe cele care-i constituie firea sa proprie, pentru ca să-şi poată menţine 
mai uşor acea conduită armonică, despre care am vorbit. Trebuie să ne 
străduim ca să nu luptăm de loc împotriva naturii omeneşti generale, 
însă, totuşi, conservînd-o pe aceasta, să urmăm individualitatea noastră, 
aşa încît chiar dacă există alte individualităţi mai bune, sau mai distinse, 
noi să ne măsurăm cu toate acestea dorinţele după regula npturii noastre. 
Nu este bine să ne desconsiderăm firea, nici să ţintim ceea ce nu putem 
fi. De aci se vede mai bine ce este conduita armonică, fiindcă nimic nu 
sade frumos fără voia Minervei, cum se spune, adică dacă refuză şi se 
opune natura. Oricum, dacă poate fi ceva armonic, nicăieri nu se 
realizează mai deplin ca într-un acord desăvirşit între actele generale şi 
cele particulare ale vieţii, acord ce nu se poate păstra, dacă, imitînd firea 
altora, o laşi pe a ta la o parte. După cum trebuie să ne folosim de limba 
pe care o cunoaştem şi să n-o stricăm amestecînd în ea expresii greceşti, 
cum fac unii, de care pe drept ne batem ioc, tot aşa între faptele 
particulare şi viaţa noastră luată în întregime trebuie să nu producem nici 


un ton nepotrivit. Deosebirea dintre individualităţi este atît de importantă 
încît în aceeaşi împrejurare bunăoară; unul ar trebui să se sinucidă, iar 
altul nu. Oare în altă situaţie a fost Cato şi în alta ceilalţi, care s-au predat 
lui Cezar în Africa? Poate pentru ceilalţi ar fi fost un cusur dacă s-ar fi 
sinucis; Cato însă, de îndată ce fusese înzestrat de natură cu o rară 
severitate morală, pe care şi-o întărise printr-o conduită statornică, ne- 
renunţind niciodată la un plan sau la o hotărîre luată, a trebuit mai 
degrabă să moară, decît să ajungă în 
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faţa tiranului. Prin cîte a trecut Ulise1, în acea lungă rătăcire, cînd s-a 
supus unor femei, dacă pot fi numite femei Circel 1 2 şi Calypso3, şi s-a 
arătat tuturor binevoitor şi amabil! Acasă a suportat chiar insultele 
sclavilor şi-ale slujnicilor, numai să ajungă o dată la ceea ce dorea! Dar 
Ajax4 * 6 cu ce suflet se spune că a preferat să-şi dorească de o mie de ori 
moartea decît să rabde un tratament nedemn. Pe acestea avindu-le în 
vedere, fiecare va trebui să-şi determine aptitudinile proprii şi pe acelea 
să le modeleze, necăutînd să încerce ceea ce se potriveşte altora; căci 
ceea ce se potriveşte mai mult fiecăruia, aceea constituie în cel mai înalt 
grad firea sa proprie. Fiecare deci să-şi cunoască însuşirile şi să se facă 
sever judecător al calităţilor sale, bune sau rele, ca să nu se dea impresia 
că au mai multă înţelepciune actorii decît noi. Ei într-adevăr aleg nu pe 
cele mai bune roluri, ci pe cele mai potrivite cu ei. Cei favorizați de voce 
vor juca Epigonii şi Medul; cei cu bună mimică pe Menalippa şi 
Clytemnestra; pe cît mi-amintesc Rupilius juca întotdeauna rolul An- 
tippei, Aesop nu rareori făcea pe Ajax5 6. Aşadar un 

1 Ulise, în elină Odysseus, rege legendar în Itaca, unul din eroii principali 
ai asediului Troiei, caracterizat nrin prudentă şi ificlenie. Intre alte lapte 
deosebite a făurit calul troian în care s-au ascuns greci şi care, fiind astfel 
iritroduşi în cetatea I Honului, au contribuit la cucerirea ei din interior. 

2 Circe, vrăjitoare cu un rol deosebit în Odiseea lui Homer, a transformat 
pe tovarăşii lui Ulise în purcei, dar făcînd-o să-l iubească, eroul Odiseei a 
silit-o să le redtea forma omenească. 

3 Calypso, după tradiţie nimfa şi regina insulei Ogygea 

(M, Ionică) l-a reţinut pe Ulise, naufragiat, 7 ani în legatul său. 

* Ajax — doi eroi greci ai poemelor homerice, care au participat la 
războiul împotriva Troiei. 

6 Epigonii, o tragedie a lui Attius; Medul, a lui Pacu-, vius: Antiopa, a lui 
Livius Andronicus; Menalippa şi Ajax, ale lui Ennius. 
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histrionl va vedea pe scenă ceea ce nu va vedea un bărbat înţelept în 
viaţă? La care lucruri ne pricepem mai bine, pe acelea le vom face cu 
precădere. Dacă necesitatea ne va obliga vreodată la lucruri pentru care 
nu avem înclinări speciale, vom avea toată grija, preocuparea şi 


prevederea, ca să le facem, dacă nu în armonie cu noi înşine, cel puţin în 
cel mai mic dezacord. Recomandabilă nu e atît străduinţa de a obţine 
rezultate bune, pentru care n-am fost înzestrați de natură, cît aceea de a 
fugi de greşeli. 

XXXII. La cele două persoane de care am vorbit mai susl 1 2 se adaugă a 
treia, pe care o impun întîmpla- rea şi împrejurările, şi a patra chiar, pe 
care ne-o potrivim noi înşi'ne după plac. Domniile, posturile de 
conducere, rangul social, onorurile, bogăţiile, influenţa şi cele contrarii 
acestora, depinzind de împrejurări, sînt sub ocîrmuirea vremii; depinde 
de voinţa noastră să fim persoana care vrem. Astfel, unii îmbrăţişează 
filozofia, alţii dreptul, alţii elocinţa, şi în domeniul virtuţilor unii preferă 
să se distingă în unele, alţii în altele. Cei ai căror părinţi sau strămoşi s- 
au ilustrat în vreo direcţie, caută adesea să exceleze prin acelaşi fel de 
calităţi. Aşa au fost de pildă Q. Mucius, fiul lui Publius, în dreptul civil şi 
Africanus, fiul lui Paulus, în arta militară. Unii adaugă la meritele pe care 
le-au primit de la părinţi altele personale. Tot Scipio, de exemplu, şi-a 
împerecheat gloria .armelor cu aceea a elocinţei. La fel şi Timotheus, fiul 
lui Conon, care, deşi n-a fost mai prejos de tatăl său ca militar, şi-a sporit 
acest merit prin acela al îndeletnicirilor intelectuale. Cîteodată însă unii, 
părăsind exemplul înaintaşilor, se îndrumează spre altă carieră şi 
muncesc toarte mult pentru ea, mai ales cei care sînt născuţi 

1 Histrion — actor comic în teatrul grec şi roman. 

2V. cap. XXX. 

din părinţi de jos şi-şi propun să ajungă la situaţii înalte. Trebuie aşadar 
să îmbrăţişăm cu reilecţiunea minţii: toate acestea cînd ne întrebăm ce ni 
se potriveşte nîai bine! 

în primul rînd însă trebuie să hotărîm ce voim să ajungem şi în ce 
domeniu die viaţă să ne desfăşurăm energia. Deliberarea pentru o 
asemenea chestiune este cea mai grea dintre toate. Fiecare alegem felul 
de activitate care ne place mai mult îin timpul adolescenţei, cînd sîntem 
mai puţin capabili să luăm o ho- tărîre. Astfel intrăm într-uri anumit gen 
şi curs al vieţii, înainte de a ne da seama ce ni se potriveşte mai bine. 
Căci ceea ce spune Prodicosl, că Herculel 1 2, după cum scrie 
Xenofort3, cînd a ajuns la vîrsta pubertăţii (vîrstă dată de natură pentru a 
alege fiecare calea vieţii pe care va avea să meargă) a ieşit în singurătate 
şi şezînd acolo a şovăit multă vreme cînd: a văzut cele două căi, una a 
plăcerii şi alta a virtuţii, nehotărîn- du-se uşor pe care din ele era mai 
bine să pornească — aceasta probabil că a putut să se întâmple lui 
Hercule, cel născut din neamul lui Jupiter4, dar nu nouă, care imităm 
fiecare pe cine găsim cu cale şt sîntem minaţi către preocupările şi 
îndeletnicirile celor ce ne înconjoară. Adesea, determinaţi de sfaturile 
părinţilor, sîntem atraşi spre obiceiul şi felul lor de 

1 Prodicos — sofist ateist grec, originar din insula 


Ceos, a trăit prin sec. Vîe.n, » 

2 Hercule — numele dat de romani semizeului grec Heracle, fiu al lui 
Jupiter şi al Alcmenei. Din această pricină, Junona a trimis doi şeroi să-l 
omoare în leagăn, dar Hercule copil robust, i-a înăbuşit. 

5 Xenofon, Memorabila, II," 1, 21. Xenofon (427—^55 î.e.n.) istoric grec 
şi filozof idealist, discipol al lui Socrate. S-a distins în războiul 
peloponeziac şi în luptele împotriva perşilor. A condus retragerea celor 
10.000 pe care a povestit-o în Anabasis. 

4 Jupiter, zeul cerului şi al trăsnetului la romani. 
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viată. Alţii se lasă conduşi de judecata mulţimii şi ce pare mai frumos 
pentru cei mai mulţi aceea îşi doresc mai mult. Unii, totuşi, datorită unei 
întîmplări fericite, unui dar natural, sau educaţiei primite de la părinţi, 
urmează calea cea dreaptă a vieţii. 

XXXIII. Este foarte rară categoria acelora care, datorită unei inteligenţe 
cu totul excepţionale, sau unei culturi şi erudiţii strălucite, sau tuturor 
acestor calităţi laolaltă, au avut putinţa să delibereze şi să chibzuiască ei 
înşişi ce cale să aleagă în viaţă. In această deliberare, orice >hotărire 
trebuie să se conformeze însuşirilor naturale ale fiecăruia. Dacă în fiecare 
din acţiunile noastre ne îndrumăm conduita după aptitudinile cu care ne- 
am născut, cum am spus mai sus, cu at:t mai mult în întocmirea întregii 
noastre vieţi trebuie să avem o grijă cu mult mai mare, ca să putem 
rămîne egali cu noi înşine toată viaţa şi să nu şchiopătăm în îndeplinirea 
nici unei îndatoriri. Fiindcă un mare rol îl au în această privinţă întîi 
natura şi apoi împrejurările, trebuie să ţinem seamă de amîn- .două îm 
alegerea felului de viaţă, dar mai cu seamă de natură. Căci ea este cu 
mult mai puternică şi mai statornică, deşi împrejurările uneori, 
schimbătoare fiind, par a lupta cu natura neschimbătoare. Aşadar, cel ce 
şi-a orînduit întregul plan de viaţă după partea cea mai bună a naturii 
sale, îşi va păstra aceeaşi ţinută. Pentru că mai ales acesta este acordul 
cuiva cu sine însuşi, dacă nu cumva nu şi-a dat seama că s-a înşelat în 
alegerea felului de viaţă. Dacă s-a întîmplat aceasta (căci se poate 
întîmpla) trebuie să-şi schimbe viaţa şi să apuce pe o cale nouă. Dacă 
împrejurările sînt prielnice, această schimbare se poate face uşor şi cu 
efect; dacă nu, trebuie procedat încet, cu măsură, ca în prieteniile care ne 
încîntă şi ne onorează mai puţin şi pe care cei înţelepţi socotesc mai 
potrivit să le înlăture pe nesimţite, decît să le rupă brusc. Iar o dată 
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bat felul de viaţă, trebuie să depunem toată grija ca să arătăm că am 
făcut aceasta cu matură chibzuinţă. 

Dar fiindcă am spus măi sus că trebuie să imităm pe înaintaşii noştri, vom 
face mai întîi rezerva că nu trebuie imitate şi cusururile. Apoi, dacă 
natura nu ne îngăduie, nu putem imita unele calităţi. Aşa a fost, de pildă, 


fiul primului : Africanus, care a adoptat pe băiatul lui Paulus: din cauza 
sănătăţii sale şubrede n-a putut fi atît de asemănător lui tată-său cît 
fusese la rîndu-i acesta tatălui său. Dacă deci nu va putea să apere pe 
clienţi în procese, să stăpinească poporul prin discursuri în adunări, sau 
să poarte războaie, va trebui să îndeplinească totuşi ce este în puterea 
lui: justiţia, lealitatea, generozitatea, modestia, cumpătarea, ca să se 
acopere prin acestea lipsurile. Dar cea mai bună moştenire transmisă de 
părinţi copiilor şi mai de valoare decît orice avere este amintirea 
frumoasă a virtuţii şi a faptelor săvîrşite, amintire pe care a o necinsti 
trebuie socotit ca o nelegiuire şi o impietate. 

XXXIV. Fiindcă la virste diferite corespund îndatoriri d ferite, altele fiind 
Îndatoririle tinerilor şi altele ale bătrînilor, trebuţe să stăruim şi asupra 
acestei deosebiri. Tînărul trebuie să respecte pe cei mai în vîrstă şi să 
aleagă dintre ei pe cei mai buni şi mai încercaţi, pe al căror sfat şi 
autoritate să se sprijine. Lipsa de experienţă a vîrstei începătoare trebu'e 
să fie corectată şi îndrumată de înţelepciunea bătrînilor. Această vîrstă 
mai ales trebuie ţinută departe de plăceri şi deprinsă cu munca şi 
răbdarea trupească şi sufletească, pentru ca priceperea tineretului să 
aibă putere atit în îndatoririle de război, cît şi în cele civile. Şi chiar cînd 
vor voi să-şi destindă sufletele şi să se veselească, tinerii "se vor feri de 
lipsa' de stăpînire şi-şi vor aduce aminte de cuviinţă, ceea ce va fi uşor,, 
dacă şi în lucruri de acestea vor primi să fie printre ei şi cei mai în vîrstă. 
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Cei bătrîni îşi vor reduce munca fizică, dar şi-o vor spori pe cea 
intelectuală; îşi vor da osteneală să ajute cit mai mult prin sfaturile şi 
înţelepciunea lor pe prieteni, tineretul, şi mai ales statul. De nimic nu 
trebuie să se ferească bătrineţea decîit de lîncezeală şi de lipsă de 
activitate. Luxul, condamnabil pentru orice -virstă, este pentru cei bătrîni 
cea mai mare uriţenie. Dacă la lux se adaugă ileStăpînirea poftelor, răul’ 
este dublu, fiindcă băţrînul se face de ris, iar tinerii devin măi fără ruşine 
în nestăpînireă lor. 

Nu e străin de problemele tratate a vorbi şi despre îndatoririle 
magistraţilori, ale particularilor şi ale -străinilor. Sarcina proprie 
magistraţilor este de a înţelege că ei reprezintă statul şi că trebuie să-i 
păstreze demnitatea şi onoarea, să-i respecte legile, să-i asigure justiţia, 
să-şi aducă aminte că toate acestea sfnt lăsate pe seama răspunderii lor 
morale. Particularul trebuie să trăiască în aceeaşi egalitate juridică cu 
concetăţenii lui, , să se supună legilor, fără servilism umilitor, dar şi fără 
insolenţă; în stat să dorească "liniştea şi ordinea morală. Căci pe un astfel 
de cetăţean obişnuim să-l simţim şi' să-l numim bun. lăr îndatorirea 
Străinilor, în trecere sau localnici, este să se ocupe numai de treburile 
lor, să nu se amestece în -ceea ce nu trebuie Să-i privească şi să-şi ţină 
curiozitatea cu totul departe de chestiuni care interesează statul. Cam 


aceste îndatoriri se pot stabili, cînd ne întrebăm ce se cade şi este potrivit 
cu fiecare natură, vîrstă şi împrejurare. Căci nu este o conduită mai 
frumoasă decît aceea de a-ţi păstra statornicia de caracter în orice 
hotărire şi în orice acţiune. 

1 Magistraţii erau înalţi demnitari ai statului roman -aleşi de adunarea 
poporului sau comiţii- Voturile erau cumpărate de patricienii bogaţi, care 
foloseau multiple forme de -corupție pentru a fi aleşi consuli, pretori. 
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XXXV. Dar fiindcă armonia de conduită se vede în vorbe şi în fapte, în. 
mişcările şi în atitudinile corpului, implicînd trei lucruri: frumuseţe, 
ordine şi desăvîr- şire în acţiune, trei elemente ce se definesc greu, dar 
care este de ajuns să le înţelegem, şi fiindcă pe de altă parte spre ele 
trebuie să ne îndreptăm toată grija pentru a avea aprobarea celor din 
jurul nostru, este bine să spunem şi despre acestea cîteva cuvinte. 
Mai'inti-i, pentru motive foarte serioase, natura a' aşezat în afară chipul şi 
cele ale fizionomiei noastre care au o înfăţişare frumoasă, iar pe celelalte 
părţi cu aspect diform şi urit, date doar pentru trebuinţe naturale, le-a 
acoperit şi le-a ascuns. Pe acest înţelept meşteşug al naturii l-a imitat 
decenţa oamenilor. Toţi cei ou mintea sănătoasă ţin departe de privirea 
oamenilor acele organe pe care natura le-a ascuns şi se ostenesc ca 
anumite acte să le satisfacă în modul cel mai discret cu putinţă. 
Organelor necesare acelor acte cum şi actelor înseşi nu le spun pe nume 
şi ceea ce nu e ruşine să faci, dacă o faci pe ascuns, e totuşi ruşine s-o 
spui. Astfel satisfacerea pe faţă a acelor acte este o indecenţă, iar 
vorbirea despre ele o obscenitate. Nu: trebuie să ascultăm pe cinicil, sau 
pe unii stoici aproape cinici, care dezaprobă şi iau în deridere faptul- că 
socotim ruşinos să vorbim despre acte care nu sînt imorale, în timp ce 
numim cu numele lor pe cele imorale. Furtul, înşelăciunea, adulterul, sînt 
imorale în fapt, dar nu e obscen să le spui. A face copii e moral ca fapt, 
dar obscen ca nume şi multe alte contradicții găsesc ei în domeniul 
decenţei, in ce ne priveşte, vom 

1 Cinicii, partizanii învățăturilor filnrnfirp ale' lui Anti- &tene. Cinicii au 
constituit o renală malprialistă care a retleefat modul r|f pin^i-a ai 
poturilor sărăcite de pe urma războiului nannmirM fip ninini pi-nvin.. fia 
—La 

n^He eîmnTrmliii rypnsarp;, "1(1° anti$ţpnp discipolilor 

Săi (in greceşte cîine = kion, de aici —- cinici). 

7 — Cicero. 

urma natura şi vom fugi de tot ce nu. găseşte aprobarea ochilor şi a 
urechilor. Atitudinea, mersul, şederea, culcarea, fizionomia, ochii, 
gesturile, să aibă în sine acea conduită decentă de care am vorbit. 

în aceste lucruri, două extreme trebuie evitate neapărat: rafinamentul 
moleşitor pe de o parte şi, bădărănia rustică pe de altă parte. Nu e 


îngăduit ca actorii şi oratorii să aibă această ţinută îngrijită, iar noi să fim 
dispensati de ea. In adevăr, . după o veche tradiţie, actorii au atita 
respect pentru , convenienţele sociale, încît nici unul nu se urcă pe scenă 
fără îmbrăcămintea de rigoare pe dedesubt; căci se tem ca nu cumva,, 
dacă este cazul, că-şi descopere vreo parte a corpului, să se vadă şi ceea 
ce nu se cade. După *moravurile noastre, copiii în vîrsta pubertăţii nu fac 
baie cu părinţii, nici ginerii cu socrii. Să păstrăm deci acest gen de 
bunăcuviinţă mai ales cînd însăşi natura ne .este învăţător şi conducător. 
XXXVI. Fiindcă sînt două feluri de frumos: unul constînd în graţie şi 
celălalt în demnitate, graţia trebuie să o acordăm femeilor, iar 
demnitatea bărbaţilor. Să înlăturăm deci din portul nostru orice podoabă 
nedemnă de un bărbat şi să ne ferim de atare cusururi în mişcare şi gest. 
Mişcările gimnastice au în ele adesea ceva prea îngrijit, iar unele gesturi 
ale actorilor nu sînt lipsite de inepţii; în ambele cazuri, simplitatea şi 
corectitudinea sînt recomandabile. Demnitatea frumuseţii bărbăteşti se 
păstrează printr-o culoare ce reflectă sănătatea, iar aceasta prin exerciţii 
fizice. Mar e nevoie apoi de o ţinută elegantă nu prea afectată, sau prea 
căutată, ci doar ca să nu dea impresia de neglijenţă rustică şi 
respingătoare. Aceeaşi grijă trebuie avută şi în îmbrăcăminte, în care, ca 
în cele mai multe lucruri, drumul de mijloc e cel mai bun. In mers să ne 
ferim şi de paşii prea înceţi, care ne fac să fim aseme- 
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nea celor ce duc tipsiile la pompele funebre, dar şi de mersul prea grăbit, 
care ne face să respirăm repede, să ne congestionăm la faţă şi la ochi; 
toate acestea sînt dovada lipsei de unitate a persoanei noastre. Dar cu 
mult mai mult trebuie să ne străduim ca mişcările sufletului să nu se 
îndepărteze de natură. Vom ajunge aci, dacă ne vom feri de tulburări şi 
rătăciri şi dacă ne vom păstra sufletele atente la menţinerea conduitei 
armonice. Mişcările sufletului sînt de două feluri: intelectuale şi afective. 
Intelectul are ca funcţie investigația adevărului, iar afectivitatea împinge 
la acţiune. Trebuie să avem grijă deci, ca intelectul să fie folosit în lucruri 
cit mai bune, iar afectivitatea să se supună raţiunii. 

XXXVII. O mare însemnătate o are vorbirea şi în ea distingem două 
genuri: discursul şi conversaţia. Discursul se întrebuinţează în 
dezbaterile judiciare, în adunări, în senat; iar conversaţia în întâlniri, 
discuţii, reuniuni familiare şi chiar la mese. Există precepte oratorice 
pentru discursuri, dar nu pentru Conversaţii, deşi nu ştiu dacă nu se pot 
da şi pentru acestea. S-ar găsi profesori poate care să predea şi studiul 
conversaţiei, dar nu se găsesc amatori, fiindcă toţi se duc la retori, carp 
se găsesc pretutindeni. De altfel, preceptele acestora în legătură cu 
gîndul şi exprimarea lui, au valoare şi pentru conversaţie. Vocea, ca 
instrument al vorbirii, trebuie să aibă două calităţi: să fie limpede şi 
plăcută. Fără îndoială că ambele calităţi sînt dăruite de natură; dar pe 


una o poate dezvolta exerciţiul, iar pe cealaltă imitaţia celor ce pronunţă 
răspicat şi rar. Nu era nimic la Catuli, care să te facă să crezi că au un 
gust deosebit în materie literară. Erau, e drept, citiţi, dar şi alţii erau la 
fel; aceştia însă erau socotiți foarte buni mînuitori ai limbii latine. Timbrul 
lor era dulce, pronunţarea nici prea marcată, dar nici voalată, incit n-avea 
nimic nelămurit sau afectat, vocea nesi7* 
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lită, fără tărăgăneli şi fără sonorități goale. Vorbirea lui L. Crassus era 
mai bogată şi tot atit de spirituală, dar aceasta nu micşora opinia că cei- 
doi Catuli vorbesc bine. Caesar, fratele lui Catulus tatăl, prin sarea şi 
spiritul său însă i-a depăşit pe toţi), combătînd pe calea conversaţiei chiar 
în for pledoariile altora. 

Ca în toate, trebuie să ţinem seamă şi în acestea de conduita armonică. 
Conversaţia deci, în care excelează mai ales socraticii, să fie calmă şi nu 
violentă, să aibă o ţinută binevoitoare. Să nu răpeşti rîndul celorlalţi la 
vorbă, ca şi cum tu eşti mai mare peste ei. ci şi în conversaţie, ca în orice 
alt domeniu, să socoteşti drept ca fiecare să-şi aibă partea sa. Să vezi mai 
întîi despre ce lucruri se vorbeşte, dacă sînt serioase să păstrezi aer de 
seriozitate, dacă vesele, de glumă. Mai ales să ai grijă ca hu cumva prin 
conversaţie să-ţi dai pe faţă oarecare defecte morale. Aceasta de obicei se 
întîmplă cîod vorbeşti cu patimă despre cei ce nu sînt de faţă, fie 
judecîndu-i cu severitate, fie luîndu-i în ris, în mod jignitor şi injurios, 
pentru a-i înjosii Se an- : gajează conversații adesea despre interese 
particulare, despre chestiuni publice, sau despre artă şi cultură în 
genere. Trebuie să ne străduim ca, dacă discuţia a alunecat î,n alt 
domeniu, s-o readucem la subiect, dar după cum va cere atmosfera. Căci 
nu plac tuturor în acelaşi: timp şi deopotrivă acelaşi subiecte. Chiar 
trebuie să băgăm de seamă pînă la ce limită conversaţia este' plăcută şi 
după cum a fost un motiv de a fi începută, să aibă şi o măsură în durata 
sa. 

XXXVIII. După cum toată viaţa se recomandă cu atla dreptate să fugim 
de tulburări sufleteşti, adică de prea mari emoţii, care nu sînt supuse 
raţiunii, la fel conversaţia trebuie să fie lipsită de asemenea tulburări. să 
nu existe în ea ură, patimă, neglijenţă, lene sau altceva asemănător; Mai 
ales trebuie să ne îngrijim ca pe acei cu.care vorbim să dăm impresia că-i 
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respectăm şi-i iubim., Uneori sînt necesare mustrările, în care poate că 
trebuie să ne folosim şi de o.mai mare încordare a glasului şi de o 
seriozitate miai aspră a limbajului; e bine chiar să ne comportăm astfel, 
incit să părem supăraţi. Dar să nu ajungem decît rar şi de nevoie la acest 
fel de dojană, ca la arderi şi tăieri în operaţiile chirurgicale, şi nu în. alt 
caz, decît atunci cînd cere necesitatea, cî-nd nu se poate găsi alt 
tratament; dar totuşi trebuie să stea departe ura, cu care nu se poate face 


nimic drept şi judecat. Cel blînd poate să recurgă în multe cazuri la 
mustrări, însă cu înţelepciune, folosind seriozitatea şi evitînd ofensa. 
Chiar cînd observaţia are în ea asprime, trebuie să se vadă că ea se face 
în interesul celui către care se îndreaptă. Este bine cal chiar în luptele pe 
care le avem cu cei mai mari duşmani, chiar dacă auzim despre noi 
cuvinte ne demne, săl ne păstrăm calmul, să ne stăpînim supărarea. Căci 
dacă intervine tulburarea sufletească' ne putem nici să ducem lupta cu 
înţelepciune,, nici să avem aprobarea celor ce sînt de faţă. Este urit şi a 
vorbi despre tine însuţi, mai ales atribuindu-ţi pierite care nu corespund 
realităţii şi imitînd pe militarul fanfaron, în rîsul celor ce te ascultă. 
XXXIX. Fiindcă scriu despre toate cîte ceva — cel puţin aşa aş vrea — 
trebuie să arăt şi cum e bine să fie casa unui om onorat şi fruntaş, casă al 
cărei scop este folosinţa, la care trebuie raportat planul clădirii şi pentru 
care trebuie avută grija ca să fie comodă şi potrivită cu demnitatea celui 
ce o locuieşte. Ştim1 că lui Cn. Octavius1, primul care a ajuns consul din 
familia sa, i-a fost spre onoare faptul că îşi clădise pe Palatin o casă prea 
frumoasă şi plină de demnitate. Pe aceasta cînd, o privea poporul o 
socotea ca 

1 Cneius Octavius, consul în 165, a învins pe mare pe Perseus ultimul 
rege al Macedoniei. 
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un vot în plus pentru stăpînul ei, condiidat nou la consulat. Scaurusl a 
dat-o jos şi a reconstituit-o mult mărită. Dar pe cînd unul a adus el primul 
consulatul în casa sa, cestălalt, fiul unui bărbat de seamă şi foarte vestit, 
a adus într-o casă mărită nu numai decăderea, dar chiar necinstea şi 
dezastrul. Casa trebuie să aducă strălucire, dar aceasta nu trebuie 
căutată în întregime de la casă; căci stăpînul trebuie să onoreze casa, nu 
casa pe stăpîn. Şi, după cum în celelalte lucruri trebuie să ne gîndim nu 
numai la noi, ci şi la alţii, tot aşa, cînd e vorba de casa unui om cu vază, în 
care sînt primiţi mulţi oaspeţi şi în care vine lume de tot felul, trebuie 
avută grija ca ea să fie încăpătoare. Altfel o casă mare devine adesea 
înjositoare pentru proprietar, dacă în ea este singurătate şi mai ales dacă 
altădată, cînd avea alt stăpîn, era de obicei frecventată. E neplăcut cînd 
trecătorii exclamă: 

O, casă veche, cine te-a stăpinit 

şi cine te stăplneştel 2 3 

ceea- ce se poate spune în aceste timpuri despre multe case. 

Trebuie să te fereşti însă, mai ales dacă tu însuţi construieşti, să nu 
dejpăşeşti măsura în cheltuieli şi strălucire. Sînt-multe exemple şi de 
acest gen de greşeală. Mai ales în această latură mulţi- imită cu zel 
faptele celor mari. De pildă virtutea lui L. Lucullus”, bărbat de seamă, 
cine o imită? Şi totuşi, cit de mulţi 12 3 


1 Scaurus, frate al lui M. Aemilius Scaurus, despre care a fost vorba în 
cap. XXII. A fost condamnat pentru corupţie 

şi a trebuit să se exileze. 

2 Versuri citate dintr-un poet pe care Cicero nu-t numeşte. 

3 Lucullus a rămas proverbial prin bogăţia şi fastul din vilele sale. 
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imită strălucirea vilelor sale! Desigur, trebuie păstrată o măsură şi, în 
acestea, drumul de mijloc fiind recomandabil. Acelaşi drum de mijloc 
trebuie folosit în practica şi îndrumarea vieţii. Dar atît despre această 
chestiune. 

în orice acţiune ce ţi-o iei în sarcină, de trei recomandaţii să ţii seamă: 
întîi, ca afectivitatea să se supună raţiunii, fapt decît care nimic nu e mai 
important pentru respectarea îndatoririlor morale; al doilea, să se ia 
seama cit de mare este lucrul pe care vrem să-l facem, ca să nu se 
angajeze grijă şi osteneală nici mai mică nici mai .mare decît cere 
împrejurarea; al treilea, să ne păzim ca nu cumva cele în legătură cu 
generozitatea şi demnitatea” noastră să nu fie bine măsurate. lar măsura 
cea mai bună este să păstrezi acea conduită armonică de care am vorbit 
înainte şi să nu înaintezi în nici o direcţie mai departe decit trebuie. Intre 
aceste trei principii, cel dintii: afectivitatea să se supună raţiunii, e cel 
mai de seamă. 

XL. Vom vorbi acum despre ordinea pe care trebuie s-o urmeze faptele 
noastre şi despre timpul potrivit pentru fiecare. In această problemă intră 
ceea ce grecii numesc evraţia, tradus în latineşte modestia dar nu în 
sensul de simţul măsurii, care derivă de la cuvîntul modus măsură, ci în 
acela de păstrarea ordinii. Astfel, ca s-o numim şi noi tot modestie, ne 
vom folosi de definiţia stoicilor, după care modestia este ştiinţa lucrurilor 
care, fie că se spun, fie că se fac, sînt aşezate la locul lor. Este evident 
astfel că esenţa ordinii şi a aşezării va fi aceeaşi; căci şi ordinea este 
definită ca aşezare a lucrurilor în locuri proprii şi potrivite lor. Iar locul 
acţiunii este după stoici potrivirea ei cu timpul. Timpul potrivit unei 
acţiuni, în greceşte vekaqpia, în latineşte se numeşte occasio. Astfel 
modestia, luată în înţelesul pe care l-am arătat, devine ştiinţa adaptării 
acţiunilor la împrejurări po- 
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trivite lor. Dar aceeaşi poate ii definiţia prudenţei de care -am vorbit la 
început, cînd a iost .vorba despre .moderaţie, cumpătare şi alte virtuţi 
asemănătoare. Astfel, cele privitoare la prudenţă au fost spuse la locul 
lor; acum va trebui să vorbim despre, acele virtuţi, despre care vorbim de 
multă vreme şi care se referă la respectul cuviinţei şi la aprobarea celor 
în mijlocul cărora trăim. 

Aşadar, trebuie să avem în acţiuni o astfel de ordine, încît în viaţă toate 
să fie potrivite şi în acord între ele, ca într-un discurs bine compus. Este 


urit şi cu totul defectuos, bunăoară, c.a într-o împrejurare serioasă să 
spui cuvinte de petrecere, sau să începi conversații uşoare. Foarte bine a 
răspuns o dată Pericle lui Sofocle Tragicull. Fiind colegi de pretură „şi 
vorbind împreună despre îndatoririle lor comune, cum trecea întîmplător 
pe acolo un copil frumos, Sofocle a exclamat: „Ce copil frumos, Pericle!" 
„Dar, Sofocle, se cuvine, ca un pretor să-şi stăpinească nu numai mîna, ci 
şi ochii". Dacă Sofocle ar. fi spus aceasta la o încercare atletică, n-ar fi 
căpătat această dreaptă observaţie. Atît de mare este importanţa locului 
şi a timpului. Dacă cineva, avînd să pledeze într-un proces, ar medita la el 
pe drum sau plimbîndu-se, sau dacă s-ar gîndi atent la altceva, n-ar fi 
condamnat; dar dacă ar face acelaşi lucru la un banchet, ar părea o lipsă 
de bun simţ această necunoaştere a cerinţelor momentului. Cele ce se 
abat mult de la bunul simţ — ca de pildă dacă cineva ar cînta în for, sau 
dacă ar comite o altă mare aberaţie — se recunosc cu uşurinţă şi nu cer 
numaiddcît sfaturi şi îndemnuri. Acestea însă sîjnt greşeli mai mici şi nu 
pot fi înţelese de mulţi; de ele trebuie să ne ferim1l cu mare grijă. Cînd la 
liră sau 

1 Sofocle (495—405 î.e.n.), dramaturg grec. A scris peste 100 piese de 
teatru din care s-au păstrat 7 tragedii. 

la flaut se aude o notă falsă, aceasta de obicei se observă de un 
cunoscător; în. viaţă trebuie să băgăm, de seamă să nu existe ceva în 
dezacord, cu atît mai mult, cu cît acordul acţiunilor e mai însemnat şi mai 
valoros decît cel al sunetelor. 

XLI. Astfel, după cum într-un cîntec la liră urechile muzicanţilor simt şi 
cele mai mici greşeli, tot aşa: şi noi, dacă vrem să fim observatori şi 
judecători atenţi şi pricepuţi ai defectelor, vom înţelege adesea pe cele 
Mmari din cele mici. Din căutătura ochilor, din încruntarea şi destinderea 
sprincenelor, din tristeţe, din veselie, din tăcere, din ridicarea şi 
scoborirea vocii, din altele asemenea, vom judeca uşor ce se face în acord 
şi ce se depărtează de natură şi de îndatorire. In această privinţă nu este 
nefolositor a judeca pe alţii cum şi ce fel 'sînt, pentru ca, dacă vedem la ei 
vreo greşeală, noi s-o evităm. Căci nu ştim cum se face că vedem mai 
degrabă greşelile altora decît pe ale noastre.- Astfel foarte uşor se 
corijează la învăţătură şcolarii ale: căror cusururi profesorii le imită 
pentru a le îndrepta... 

Nu e lipsit de rațiune, pentru a judeca exact o situaţie asupra căreia avem 
îndoială, să recurgem la: oamenii învăţaţi, sau cu practica virtuţii, şi să 
vedem ce zic ei cţespre fiecare fel de îndatorire. O mare parte dintie 
oameni aproape că se lasă duşi de obicei încotro îi poartă firea. In aceasta 
trebuie văzut nu numai ce vorbeşte fiecare, ci şi ce cugetă şi de ce cugetă 
astfel. Căci după cum pictorii şi sculptorii şi la fel şi poeţii, ţin. fiecare ca 
opera lor să fie judecată de public, ca dacă este ceva criticat de mulţi, să 
fie îndreptat, aflind tei prin ei înşişi şi de la alţii ce greşeli au făcut, tot 


aşa şi noi trebuie să facem şi să nu facem, să schimbăm şi să îndreptăm 
ceva, ţinînd seama de judecata altora. Ceea ce se va face cu respectul 
datinilor şi al legiuirilor statului n-are nici o nevoie de sfătuire; acestea 
înseşi sînt sfătuiri şi nu trebuie să facă cineva 
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greşeala ca, dacă Socrate şi Aristippusl au vorbit, ori au tăcut ceva 
contrar datinilor şi obiceiurilor, să «creadă că-i este permis şi lui la fel; ei 
şi-au luat această îngăduinţă graţie unor merite cu totul extraordinare. 
Iar doctrina cynicilor trebuie respinsă în întregime, căci este duşmana 
cuviinţei, fără de care nu se poate face nimic drept sau onest. Pe acei a 
căror viaţă este ilustrată de fapte mari şi frumoase, care au bune 
sentimente pentru ţară, care au muncit în icredinţă şi binemeritat să li 
se încredinţeze vreo onoare sau vreun post de conducere, trebuie să-i 
cinstim şi să-i luăm drept pildă. De asemenea, trebuie să acordăm multă 
stimă bătrîneţii, ca şi acelora care deţin magistraturile, să facem 
deosebire între cetăţenii statului şi între străini şi chiar între străini să 
deosebim pe simplii particulari de cei cu însărcinări publice. Tn rezumat, 
ca să nu vorbesc prea în amănunt, sîntem datori să cultivăm, să păstrăm 
şi să respectăm societatea şi' comunitatea de viaţă a întregului neam 

* omenesc. 

XLII. Ştim de la înaintaşii noştri care ocupaţii şi venituri trebuie 
considerate nobile şi care înjositoare. 'Sînt condamnate mai întîi 
cîştigurile care te pun in conflict cu lumea, cum sînt acelea ale vameşilor 
şi ale cămătarilor. De asemenea sînt umilitoare şi nu nobile cîştigurile 
oamenilor cu ziua şi ale tuturor celor ce Li se plăteşte munca, nu 
priceperea; căci plata însăşi este 

1 Aristippus, filozof, născut în anul 135 î.e.n. la Cyrtna. a pus bazele şcolii 
filozofice cyrenaice. Filozofia sa a promovat ideea etica a hedonismului 
(plăcerea este izvorul fericirii). Din punct de vedere gnoseologic 
Aristippus, ca de altfel întreaga şcoală cyrenaică, se situează pe poziţii 
sensualiste *cu distincte elemente de agnosticism (Ştim că avem senzaţii, 
dar nu ştim nimic despre cauzele lor; astfel natura lucrurilor ne rămîne 
necunoscută). Concepţiile şcolii cyrenaice au constituit expresia 
ideologică a noii aristocrații ce se dedica din plin plăcerilor. 

107 

pentru ei un contract de servitute. Trebuie socotiți cu *ocupaţie umilă şi 
cei ce cumpără de la negustori şi vînd apoi imediat; aceştia nu iac nimic 
dacă nu înşală şi desigur nimic nu e mai urit ca înşelăciunea. De 
asemenea toţi meseriaşii au o îndeletnicire de rang interior, căci atelierul 
nu poate avea ceva nobil în el. Nu sînt de prețuit nici acele ocupaţii care 
servesc unei plăceri trupeşti: 

Crescătorii de peşte, măcelarii, bucătarii, cîrnaţarii, t pescariil 


cum zice Terentius. Adaugă aici, dacă vrei, pe negustorii de parfumuri, pe 
dansatori şi orice joc de noroc. Artele care cer o pricepere mai deosebită, 
sau care au o utilitate mai mare, ca medicina, arhitectura, învăţă- mîntul 
disciplinelor care n-au în ele nimic imoral, sînt onorabile pentru cei 
cărora li se potriveşte ca rang social. Comerţul, dacă este de mărunţişuri 
este înjositor; dacă este bine dezvoltat şi pe scară întinsă, aducînd 
măriuri multe de pretutindeni şi împărțindu-le multora, fără să înşele, nu 
este de loc de condamnat. Iar dacă negustorul se satură, sau mai bine zis 
se mulţumeşte cu cîştigul realizat, retrăgindu-se de pe mări în port, sau 
din port stabilindu-se pe o proprietate la ţară, atunci el merită, pe cît se 
pare, toată lauda. Din toate îndeletnicirile care aduc un cîştig, însă, nici 
una nu este mai bună ca agricultura, nici una nu este mai rodnică, mai 
plăcută şi mai demnă de un om liber. Dar despre aceasta am vorbit destul 
de mult în Cato 

1 Vers din Terentius, Eunucul, II, 2, 26 Pentru un cetăţean roman numai 
agricultura şi arta războiului erau considerate îndeletniciri onorabile. 
Profesiunile citate de Cicero nu erau socotite de el vrednice de un om 
liber, şt de aceea vorbeşte despre ele cir dispreţ socotindu-le potrivite 
numai pentru sclavi. 
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Maior şi poate fi luat de acolo ceea ce este în legătură cu acest subiect. 
XLIII. Am arătat, cred, îndeajuns cum derivă fiecare îndatorire din 
morală. Intre faptele morale pot avea loc adesea comparatii şi puneri în 
cumpănă, ca de pildă din două fapte morale care este mai moral, 
chestiune care a fost trecută cu vederea de Panaetius, Dacă moralitatea 
are patru aspecte: unul cunoaşterea» altul legătura socială, al treilea 
noblețea spirituală şi al patrulea moderaţia, este necesar ca acestea să fio 
adesea comparate între ele în îndeplinirea unei îndatoriri. Astfel, putem 
spune că sînt mai legate de natură îndatoririle ce decurg din comunitatea 
socială, decît cele corespunzătoare cunoaşterii şi aceasta se poate 
confirma cu argumentul că dacă unui înţelept i-ar fi dată o astfel de viaţă, 
încît în mijlocul unei bogății abundînd în toate el ar putea ca într-o tihnă 
completă să examineze şi să contemple tot ceea ce este demn de 
cunoaştere, dacă totuşi ar fi atît de singur, încît n-ar vedea în jurul lui 
măcar un om, nu i-ar părea rău sa moară. Şi cea dintîi între toate virtuțile 
este acea înţelepciune pe care grecii o numesc ooqia (prin prudenţă, 
căreia grecii Îi- spun pp6vnoic înţelegem altceva şi anume ştiinţa a ceea 
ce trebuie şi ceea ce nu trebuie să facem): acea înţelepciune, pe care am 
numit-o cea dintîi dintre toate, este ştiinţa lucrurilor divine şi umane, în 
care se cuprinde comunitatea şi legătura dintre zei şi oameni şi dacă 
această virtute este cea mai mare, în mod necesar îndatoririle care 
decurg din legătura socială sînt mai mari decît toate. Căci cunoaşterea şi 
contemplarea naturii este ciuntă oarecum şi necompletă dacă nu este 


urmată de o acţiune practică. lar acea acţiune se vede mai ales în felul 
cum îmbrăţişează interesele oamenilor. Ea are în. vedere deci viaţa 
socială şi trebuie pusă astfel mai presus de cunoaştere. Aceasta o arată 
toţi cei buni în activitatea 

109 

şi judecata lor. Intr-adevăr cine este atît de dornic de & cerceta şi a 
cunoaşte natura, încît dacă în timp ce el -ar fi cufundat în problemele cele 
mai vrednice de a fi cunoscute, patria ar ajunge pe neaşteptate în pericol 
şi într-o situaţie critică şi el ar putea să-i fie de folos şi de ajutor, să nu 
părăsească şi să lase totul, chiar «dacă, după socotinţa lui, ar număra 
stelele, sau ar măsura dimensiunile universului? Şi ar face acelaşi lucru 
pentru părinte, sau pentru prieteni. Din acestea se înţelege că mai presus 
de îndatoririle ştiinţei şi ale studiului trebuie puse îndatoririle de justiţie 
socială, fiindcă acestea au în vedere necesităţile practice ale «oamenilor, 
şi ele primează faţă de orice. 

XLIV. Cei ce şi-au dedicat preocupările şi viaţa Wîntreagă ştiinţei n-au 
renunţat totuşi de a se interesa de bunul mers al societăţii. Ei au învăţat 
pe mulţi ca să fie cetăţeni buni şi de folos statului, ca de pildă pita- 
goricianul Lysisl pe Epaminonda Tebanull 1 2, Platon pe Dion. din 
Syracuza3 şi aşa mai departe. Eu însumi, dacă am adus vreun serviciu 
statului, am ajuns aci graţie instrucției şi formaţiei date de învăţaţi şi de 
învăţătură. Aceştia nu numai în timpul vieţii şi activităţii lor luminează şi 
cultivă pe cei dornici de învăţătură; ei realizează acest lucru şi după 
moarte, prin lucrările lor. Îi n-au trecut cu vederea nici o problemă care 
să intereseze legile, moravurile şi organizarea 

1 Lysis, filozof idealist pitagorician din Tarent, oraş pe care l-a părăsit din 
cauza persecuțiilor la care era supus 4i s^a refugiat la Teba, oraş din 
Grecia, unde a avut pe> Epaminonda ca discipol. 

2 Epaminonda, şeful democratilor tebani, eliberatorul Wşi conducătorul 
Tebei în luptele împotriva Spartei, la Leuctra (371 î.e.n.) şi la Mantineea 
(362 î.e.n.) unde şi moare. 

3 Dionisie din Syracuza, devine tiran al oraşului (între 357—354 î.e.n.), 
după ce-şi alungă nepotul, pe Dionisie cel lînăr. 
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statului, aşa încît putem spune că ei au închinat intereselor noastre 
momentele lor de odihnă. 

„ Astiel chiar cei dedicați ştiinţei şi filozofiei îşi închină înţelepciunea, 
priceperea şi inteligenţa lor în primul rînd folosului oamenilor şi din 
această cauză e mai bună o vorbă frumoasă şi înţeleaptă decît o cugetare 
oricît de adincă, dar neexprimată, întrucît cugetarea rămîne închisă în 
sine însăşi, pe cînd vorbirea se adresează tuturor celor cu care sîntem 
uniţi prin legătura socială. După cum albinele nu pentru că fac faguri se 
adună în roiuri, ci fiindcă sînt din natură în roiuri fac faguri, tot aşa, şi cu 


mult mai vîrtos oamenii, pentru că sînt din natură în stare de societate, 
au îndemiînarea de a lucra şi de a cugeta. Astfel, dacă cunoaşterea 
lucrurilor n-ar fi legată de acea virtute care constă în a te îngriji de binele 
semenilor, ea ar părea o recunoaştere singuratică şi neroditoare. Tot aşa 
şi înălţimea de suflet, izolată de viaţa socială ar fi o sălbăticie şi o 
monstruozitate. Astfel că dorinţa de a cunoaşte este învinsă de 
comunitatea socială a oamenilor. Şi nu-i adevărat ceea ce spun unii că 
oamenii trăiesc în societate numai din cauza necesităţilor materiale ale 
vieţii, că fără alţii n-am putea întreprinde şi duce la bun sfîrşit ceea ce ne 
cere natura. Dacă toate ale hranei şi întreţinerii ne-ar fi asigurate printr-o 
baghetă magică toţi cei cu inteligenţe superioare s-ar consacra în 
întregime ştiinţei şi cunoaşterii, lăsînd la o parte orice legături sociale? 
Desigur că nu. Ei ar fugi de singurătate şi ar căuta măcar tovărăşie de 
studii, fie că ar vrea să dea, sau să primească lecţii, să vorbească, sau să 
asculte. Deci orice îndatorire a cărei valoare constă în unirea dintre 
oameni şi în menţinerea societăţii este superioară îndatoririi de a şti şi a 
cunoaşte, 

XLV. Poate că e cazul să ne întrebăm dacă sociabilitatea, care este în cel 
mai înalt grad conformă na111 

turii, trebuie pusa întotdeauna mai presus de moderatie şi de modestie. 
Nu sînt de părere. Pentru că sînt unele fapte sociale atît de urite şi de 
imorale, încît înțeleptul nu le va face nici măcar cînd prin ele ar ajuta 
patria. Posidoniusl a cules multe exemple de acest fel, aşa de groaznice 
şi de obscene unele, încît e o ruşine şi numai să le spunem. Cel înţelept 
nu va face nici chiar pentru raţiuni de stat asemenea lucruri; căci nici 
statul nu-i cere să facă aşa ceva. Dar lucrurile stau mai simplu pentru că 
nu poate veni împrejurarea ca statul să aibă interesul ca înțeleptul să facă 
asemenea fapte. 

Ajungem astfel la concluzia că, în ierarhia îndatoririlor, locul de frunte îl 
deţine acel gen' de îndatoriri care sînt în legătură cu societatea. Dar am 
vorbit de; ajuns asupra acestor chestiuni. O dată limpezită problema nu 
va fi greu, în cercetarea îndatoririi, să vadă fiecare ce trebuie pus pe 
planul întîi. Sub raport social, există de asemenea o ierarhie a 
îndatoririlor. Dintre acestea se înţelege că cele dintii, care stau în 
fruntea, tuturor celorlalte, sînt cele faţă de zeii nemuritori; în. al doilea 
rînd sînt cele faţă de patrie, în al treilea faţă de părinţi şi apoi, treptat, 
urmează celelalte îndatoriri. Din succinta, dezbatere de pînă acum'se 
poate înţelege că în preocuparea oamenilor nu este numai dacă un fapt 
este moral sau nu, ci şi din două fapte morale, care este mai moral. Cum 
am spus mai sus, această chestiune a fost trecută cu vederea de 
Panaetius. Dar să mergem mai departe la celelalte chestiuni. 

1 Posidonius, filozof idealist stoic şi astronom, născut în Apamea (Siria) în 
anul 135 şi mort la 50 î.e.n. a învăţat la şcoala lui Panaetius la Atena şi s- 


a stabilit la Rodos, unde a deschis o şcoală de filozofie în care a profesat 
un stoicism mai atenuat decît al lui Zenon, ale cărui idei a căutat să le 
împace cu acelea ale lui Platou şi Aristotel. 

I. Socotesc, fiul meu Marcu, că în cartea precedentă am explicat 
îndeajuns cum decurg îndatoririle din morală şi din virtuţi în genere. 
Urmează să examinez acum îndatoririle în legătură cu îngrijirea vieţii, -cu 
dobîndirea celor de folos oamenilor, cu bogăţiile, cu diferitele mijloace de 
trai. (In legătură cu aceasta am spus că vom vedea şi ce este util şi ce nu 
e util, şi între cele utile care e mai util şi care foarte util). Voi ajunge să 
vorbesc despre acestea după ce voi fi spus mai întîi cîteva cuvinte despre 
alcătuirea lucrării şi despre punctul de vedere din care o privesc. Căci, 
deşi cărţile mele au stîrnit în mulţi dorinţa nu numai de a citi, dar chiar 
de a scrie, cîteodată mă tem totuşi că unii oameni de valoare dispreţuiesc 
numele filozofiei şi se miră cum eu cheltuiesc pentru aceasta atîta muncă 
şi timp. In ce mă priveşte, cîtă vreme statul a fost condus de cei pe care el 
însuşi i-a vrut, i-am consacrat lui toate grijile şi preocupările mele. Cînd 
însă toate puterile au ajuns în mîinile unuia singur şi n-a mai'fost cu 
putinţă sfatul şi autoritatea altora, cînd! în sfîrşit am pierdut pe marii 
bărbaţi, alături de care am luptat pentru apărarea statului, nu m-am lăsat 
învins -de durere, care m-ar fi răpus, dacă nu i-aş fi rezistat, 
CARTEAIIL 

113 

şi iarăşi nici de plăceri, care sînt nedemne de un om 

cult. , - 

„O, de ar fi rămas republica în starea de la început şi de n-ar fi ajuns pe 
mîna unor oameni dornici nu de a-i schimba, ci de a-i răsturna instituţiile! 
Intîi mi-aş desfăşura puterile de muncă, aşa cum obişnuiam să fac cînd 
republica exista încă, în acţiune mai degrabă decît în scris; şi chiar în 
scrieri, n-aş trat'a subiecte cum cel de faţă, ci fapte, cum am făcut-o 
adesea. Cînd însă n-a mai existat de loc forma de stat în-care obişnuiam 
să-mi cheltui toată grija, preocuparea şi osteneala, au tăcut desigur şi 
scrierile oratorice şi cele politice. Şi cum nu putem rămîne în inactivitate 
intelectuală, am socotit că-mi alung într-un chip foarte demn mîhnirea, 
dacă mă întorc la studiul filozofiei, fiindu-mi familiară de la începutul 
studiilor această disciplină, căreia i-am consacrat din tinereţe mult timp 
pentru a o învăţa. Mai în urmă, însă, am început să deţin funcțiuni publice 
şi să mă dedic în întregime treburilor obşteşti, pentru filozofie neavînd alt 
răgaz decît acela pe care mi-l acordau interesele statului şi ale 
prietenilor. Şi acest răgaz l-am cheltuit citind), de scris neavînd vreme. 

II. In ceje mai mari greutăţi am totuşi această mulţumire că pot serie 
despre chestiuni necunoscute îndeajuns de cititorii noştri şi vrednice de a 
fi ştiute. In adevăr, ce este, zău, mai de dorit decît înţelepciunea? Ce este 
mai strălucitor? Ce este mai bun pentru om? Ce e mai demn de el? Cei ce 


se străduiesc pentru ea se numesc filozofi, şi filozofie, dacă vrei să 
tălmăceşti acest cuvînt, nu este altceva decît osteneala întru înţelepciune. 
Iar înţelepciunea este, după definiţia vechilor filozofi, ştiinţa lucrurilor 
divine şi umane, cum şi a cauzelor ce le determină, şi nu înţeleg ce 
motive ar avea să fie lăudat cel ce dispreţuieşte studiul acesteia. Căci 
dacă urmăreşte desfătarea sufletului şi 

8 — Cicero. 
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odihna de griji, filozofia se compară cu acele studii ce au de scop sa 
găsească mijloacele prin care se- poate ajunge la o viaţă mai bună şi. mai 
fericită. Iar dacă este socotită ca un îndreptar al caracterului şi al virtuţii, 
sau ea e ştiinţa, sau nu există nici una, prin care să ajungem la acestea. A 
spune că nu există o ştiinţă a lucrurilor celor mai mari, cînd dintre cele 
mici nici unul nu există fără ştiinţa sa, este judecata oamenilor care 
vorbesc lucruri puţin cugetate şi care greşesc în problemele cele mai de 
seamă. lar dacă există o ştiinţă a virtuţii, unde se mai po.ate găsi, cînd te- 
ai depărtat de acest fel de învăţătură? Cîndi îndemnăm la studiul filozofiei 
însă, aceste chestiuni au nevoie de o dezbatere mai amănunţită, ceea ce 
am făcut Intr-o: altă cartel. Deocamdată am vrut să arăt numai de ce. 
lipsit de însărcinări în stat, m-am dedicat cu totul acestui studiu. 

Mi se, face o obiecţie de către oamenii învăţaţi şi instruiți, care întreabă 
dacă nu săvîrşesc o inconsecvenţă atunci cînd, pe de o parte, afirm că nu 
se poate- cunoaşte nimic cu certitudine, iar pe de altă parte mă ocup de 
atîtea chestiuni şi, în cazul de faţă, dau reguli de conduită'. Aş vrea ca în 
acestea să fie bine înţeleasă părerea mea. Nu sînt din cei al căror spirit să 
rătăcească în greşeală şi să nu ştie încotro să apuce. Cum ar exista un 
suflet, sau mai degrabă cum ar exista o viaţă căreia i s-ar răpi nu numai 
raţiunea de a discuta, dar chiar aceea de a trăi? După cum ceilalţi spun 
că există cunoştinţe sigure şi cunoştinţe nesigure, eu afirm că unele sînt 
probabile, iar altele dimpotrivă nu sînt probabile. Ce mă împiedică dar să 
urmez ceea ce e probabil, iar ceea: ce e dimpotrivă să-l arăt ca nepro- 

' Este vorba de Hortensius, operă a lui Cicero aproape în .întregime 
pierdută, şi care cuprindea, sub formă de dialog,, elogiul filozofiei. 
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babil, ferindu-mă de a face afirmaţiil cutezătoare şi fugind de îndrăzneala 
necugetată, care este atit de departe de înţelepciune? Dimpotrivă, toate 
se discută de către cei de părerea mea, pentru că nici ceea ce e probabil 
nu s-ar putea arăta ca atare, dacă nu i s-ar pune faţă în faţă dovezile 
pentru şi contra. Acestea de altfel au fost lămurite în Academicele mele, 
pe cît cred, destul de amănunţitl. Şi ţie, dragul meu Cicero, care te 
formezi în cea mai veche şi mai vestită filozofie sub conducerea lui 
Cratippusl 1 2, care este atit de asemănător celor ce au dat naştere 


acestei strălucite învățături, n-am vrut să-ţi fie necunoscute ideile mele 
strîns înrudite cu ale voastre. >, 

Dar să reluăm ceea ce am început. 

III. Aşadar, arătînd cinci căi pentru determinarea îndatoririi, dintre care 
două duc la conduita armonică şi la moralitate, două la mulţumirea 
nevoilor vieţii: avere, bani, mijloace, iar a cincea la alegerea ce trebuie 

1 Ca formă intermediară între scepticismul lui Pyrrhon din Ellis şi acela al 
urmaşilor săi: Aenesidem, Agrippa, şi Sextus Empiricus, se situează în 
istoria filozofiei probabilis- mul Noii Academii, ai cărei reprezentanţi de 
seamă au fost Arcesilau din Pitana şi Carneade. Arcesilau, ridieîndu-se 
îm. potriva lui E“ icur şi a stoicilor, afirmă, alături de Pyrrhon, că nu 
putem cunoaşte sigur realitatea, n-avem un criteriu al certitudinii. Dar 
nici Pyrrhon, spune el, n-are dreptate cînd ajunge cu scepticismul său la 
suspendarea judecății. Dacă n-avem un criteriu al adevărului, trebuie să 
avem un criteriu al acţiunii şi acesta Arcesilau îl găseşte în ceea ce e 
probabil, ceea ce adică se poate dovedi cu un număr suficient de probe, 
pentru a ne determina cugetarea şi a ne putea face să trecem la acţiune. 
Ceea ce se poate dovedi cu număr suficient de probe, numit de Arcesilau 
eviovov, Cicero l-a tradus în Academicile sale prin probabile, ceea ce se 
poate proba. Cicero deci împrumută de la Carneade, şi Noua Academie 
teoria probabilistă a cunoaşterii pe care q dezvol: tă în Academicile sale. 
2 Vezi nota J, Cartea I, Cap. I. 
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făcută dnd mai multe judecăți ajung la conflict, am şi terminat partea 
moralei care doresc să-ţi fie mai cunoscută. Acum voi trata despre ceea 
ce se numeşte util. întrebuinţarea a făcut ca acest cuvînt să alunece de la 
înţelesul lui prim şi să ajungă pe nesimţite a despărţi ceea ce e moral de 
ceea ce e util, astfel că în înţelesul actual, moral nu înseamnă util şi util 
nu înseamnă moral, pagubă diecît care nu s-a putut aduce alta mai mare 
vieţii oanienilor. Filozofii de cea mai mare autoritate disting într-un chip 
riguros şi demn aceste trei.noţiuni amestecate în realitate1. (Ei socotesc 
că ceea ce este drept este şi util şi la fel ceea ce e moral e şi drept, de 
unde reiese că ceea ce este moral este şi util). 

Cei puţin inteligenţi, care se lasă impresionați adesea de oameni iscusiţi 
în amăgiri, socotesc geniul rău al acestora drept înţelepciune. Rătăcirea 
lor trebuie îndepărtată şi judecata îndreptată spre acea speranţă încît să 
înţeleagă că vor dc” bîndi ceea ce vor, prin gînduri curate şi fapte 
cinstite, iar nu prin înşelăciune şi răutate. 

Cele prin care se întreţine viaţa omenească sînt parte neînsufleţite, ca 
aurul, argintul, produsele pă- mîntului şi altele de acelaşi fel; parte sînt 
însufleţite, avînd impulsii şi dorinţe. Dintre acestea din urmă, unele sînt 
lipsite de rațiune, altele se folosesc de rațiune. Fără rațiune sînt caii, boii, 


celelalte dobitoace, apoi albinele, prin osteneala cărora se face ceva 
pentru folosul şi viaţa oamenilor. Iar înzestrate cu rațiune găsim două 
neamuri: unul al zeilor, celălalt al oamenilor. Pietatea şi sfinţenia fac pe 
zei binevoitori; imediat după zei, oamenii pot fi în cel mai înalt grad de 
folos oamenilor. Aceeaşi este împărţirea şi a lucrurilor care sînt 
vătămătoare şi periculoase. Dar, deoal 

Stoicii. 
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rece cred că zeii nu iac rău, lăsîridu-i la o parte pe aceştia, oamenii se 
consideră pe ei drept cei mai mari; duşmani ai oamenilor. Chiar acelea pe 
care le-atn numit neînsufleţite, sînt produse de activitate omenească şl nu 
le-am avea, dacă nu le-ar fi luat în primire mina omului şi arta, şi: nici nu 
ne-am folosi de ele fără concursul celorlalţi oameni. De asemenea, nici 
îngrijirea sănătăţii, nici navigația, nici agricultura, nici culesul şi 
conservarea fructelor şi a celorlalte roade, n-ar fi putut exista vreuna fără 
munca omenească:. Apoi exportul a ceea ce avem prea mult şi aducerea 
din altă parte a celor ce ne lipsesc, desigur că nu s-ar putea face dacă 
oamenii n-ar îndeplini aceste operaţii. Şi, după aceeaşi judecată, nici 
pietrele necesare folosinţei noastre n-ar fi scoase din pămînt, 

nici fierul, arama, aurul, argintul ascuns în adîn- 

ctmi, n-ar fi dezgropate', 

fără mina şi munca omenească. 

IV. Iar locuinţele care ne adăpostesc de frigul puternic şi de căldurile 
Înăbuşitoare, de unde ar fi putut fi date de la început neamului omenesc, 
sau după aceea să se facă din nou, în caz că s-ar fi prăbuşit din cauza 
furtunilor, a cutremurelor sau a vechimii, daeă viaţa'laolaltă n-ar fi 
învăţat pe oameni să-şi ceară ajutor pentru asemenea lucrări? Ce să mai 
spunem despre canalizările de apă, îndreptarea cursurilor nurilor, 
irigaţiile ogoarelor, digurile împotriva inundaţiilor, porturile făcute cu 
iscusinţă: de unde le-am putea avea fără osteneala oamenilor? Din 
acestea şi din multe altele, se vede limpede că roadele şi foloasele pe care 
le avem de la lucrurile neînsufleţite nu le-am fi putut în nici un chip 
dobîndi fără dibăcia şi truda omenească. In sfîrşit, ce bunuri, sau ce folos 
am 1 

1 Vers reprodus probabil din Attius. 
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putea avea de la animale fără ajutorul oamenilor? Primii descoperitori ai 
întrebuinţărilor pe care le putem da fiecărui animal au fost oamenii; şi 
astăzi n-am putea să le păzim, să le învăţăm la muncă, să Ie îngrijim, sau 
să le luăm diferite produse fără concursul oamenilor. Aceştia le ucid pe 
cele ce fac rău şi le prind pe cele ce pot fi de folos. Ce să mai enumăr 
mulţimea meşteşugurilor, fără de care nici un fel de viaţă n-ar fi putut 
exista? Cum s-ar putea veni în ajutorul bolnavilor, care ar fi multumirea 


celor sănătoşi, care ar fi traiul sau îngrijirea, dacă n-am avea la înde- 
mînă atît de multe meşteşuguri? Prefăcută prin aceste mijloace, viaţa 
omenească se deosebeşte atît de mult de aceea a animalelor. Oraşele n-ar 
putea fi nici clădite, nici locuite, fără societatea oamenilor, din care răsar 
legile, moravurile, o justă delimitare a drepturilor şi o sigură disciplină 
mvieţii; pe acestea le-a urmat îmblîn- zirea sufletului şi prețuirea 
reciprocă dintre oameni, elemente care au făcut ca viaţa să fie mai 
întărită şi ca, prin schimbul de servicii pe care ni le facem, dând şi 
primind, să nu ducem lipsă de nimic. 

V. In această chestiune zăbovesc mai mult decît ar trebui. Pentru cine nu 
e clar ceea ce a spus în mai multe cuvinte Panaetius că nimeni, nici ca 
general în război, nici ca domnitor înăuntrul ţării, n-a putut face lucruri 
mari şi salvatoare fără ostenelile celorlalţi oameni? Sînt amintiţi de el 
Temistocle, Pericle, Cyrus1, Agesilaus1 1 2, Alexandru, despre care spune 
că 

1 Cyrus (560—529 î.e.n.) regele şi fondatorul statului persan, pe care l-a 
mărit în urma unor lungi războaie de cotropire, cucerind aproape toată 
Asia apuseană. 

2 Agesilaus — regele Spartei, trimite o expediţie în Asia împotriva 
perşilor. A pustiit Asia Mică în 396 î.e.n. Agesilaus a fost rechemat în 
patrie pentru a face fată victoriei coaliţiei oraşelor greceşti îndreptată 
împotriva Spartanilor, pusă la cale 

„de perşi (391 î.e.n.), 

119 

«-ar fi putut săyîrşi fapte atît de mari fără ajutorul oamenilor. De altfel 
intr-o chestiune în care nu există îndoieli nu sînt numai decît necesare, 
dovezile. Pe cît de mari sînt însă foloasele pe care le dobîndim din - 
convieţuirea şi înţelegerea dintre oameni, pe atît nu este calamitate mai 
mare decît cea pricinuită omului die om. Există despre pieirea oamenilor 
o carte a lui Dicaearchos1, peripatetic mare şi fecund, în care acesta, 
după ce se ocupă de celelalte cauze ale morţii, ca inundaţiile, epidemiile, 
pustiirile, prădăciunile îp masă .ale fiarelor sălbatice care, după cum 
demonstrează el. au atacat şi devorat generaţii întregi- de oameni,. arată 
apoi cum mai mult decît orice altă calamitate au pierit oamenii atacați de 
oameni, în războaie şi răscoale. :*: - 

Cum deci nu există nici! o îndoială asupra acestui adevăr că cel mai mare 
bine, ca şi cel mai mare rău, este făcut oamenilor de către oameni, găsesc 
că temelia virtuţii constă în a-ţi apropia sufletele oamenilor, şi a ţi le face 
ajutoare la nevoie. Activităţile folositoare vieţii omeneşti, care au ca 
domeniu natura neînsufleţită, sau îngrijirea şi folosirea diferitelor 
animale, aparţin artelor manuale; bunăvoința oamenilor pentru ajutorpl 
nostru, însă, n-o putem1 cîştiga şi- întări decît prin virtute şi prin 
demnitate morală. 


Orice virtute presupune trei condiţii, dintre care *una constă în a vedea 
ce este adevărat şi nestricat în orice lucru, ce este propriu fiecăruia, ce 
urmări are, din ce se naşte, ce cauză are fiecare; a doua, a-ţi stăpîni 
emoţiile tulburătoare ale sufletului, pe care- grecii îe numesc náðn şi 
impulsiunile, pe care ei le numesc bppod a le supune raţiunii; a treia, de 
aceia cu care trăim în societate să ne folosim cu măsură şi înţelepciune, 

1 Dicaearchos (sec. IV î.e.n.), -discipol al l-ui Aristotel, filozof, istoric şi 
geograf grec. 
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ca prin consimţămîntul şi ajutorul lor să strîngem şi să ne asigurăm ceea 
ce ne cere natura şi tot prin ei să alungăm ceea ce ne-ar pricinui vreun 
neajuns, apărîndu-ne împotriva celor ce caută să ne iacă rău şi 
pedepsind'u-i atît cît îngăduie dreptatea şi omenia. 

VI. Voi arăta în curînd prin ce mijloace putem ajunge la facultatea de a ne 
apropia şi a păstra în crederea oamenilor; deocamdată, însă, mai am de 
spus cîteva chestiuni antemergătoare. Cine nu ştie că în fericirea şi 
nefericirea noastră un mare rol ii joacă soarta? Cînd ne poartă vintul ei 
prielnic ajungem la limanurile dorite; cînd nu, ne Împotomolim. De ea sînt 
legate accidentele celelalte relativ rare, unele venite de la natura 
neînsufleţită, ca intemperiile, furtunile, naufragiile, dezastrele, jncendiile, 
altele datorită animalelor sălbatice, ca atacurile violente şi muşcăturile 
lor. Acestea sînt, cum am spus, mai rare. lar nimiciri de armate, cum s-a 
întîmplat de curînd cu treil şi cu atîtea altele măi înainte, generali 
măcelăriți ca deunăzi acel unic şi distins bărbat 1 2, apoi ura mulţimii 
şi, din cauza ei, expulzările cetăţeriilor celor mai buni, calamităţile, 
exilul, şi invers: prosperitatea, onorurile, rangurile sociale de prim ordin, 
victoriile, oricît apar ca aduse de soartă, fără intervenţia şi ostenelile 
oamenilor, nici unele nici altele nu s-ar, putea produce. 

Cunoscînd acestea, trebuie să spunem în ce chip am putea să atragem şi 
să încălzim pentru noi inimile oamenilor. lar dacă această expunere va 
părea prea lungă, să se compare cu utilitatea ei: poate va 

1 Cezar a învins -pe Pompei în lupta de la Pharsalos (48 î.e.n.) şi a distrus 
armatele pompeiene la Thapsus (46> î.e.n.) şi Munda (45 î.e.n..). 

2 După lupta de la Pharsalos, Pompei! a fugit în Africa,, dar din ordinul 
înalţilor demnitari egipteni a fost asasinat înainte de a ajunge la ţărmul 
Egiptului. 
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fi astfel mai' scurtă. Aşadar, cînd oamenii atribuie ceva unui om pentru a-l 
onora şi cinsti, o fac fie din. bunăvoință, cînd iubesc dintr-un motiv 
oarecare pe cineva, fie din stimă, dacă văd la vreunul un merit prin care-l 
socotesc demn de o soartă mai bună, fie că au încredere în cineva şi-l 
socotesc de folos pentru interesele lor, fie că se tem de influenţa cuiva, fie 
că, dimpotrivă, aşteaptă de la el ceva, ca de pildă de la regi şi de la 


oameni populari care făgăduiesc daruri,, tie în sfîrşit că sînt determinaţi 
de plată Şi de bani» mobil care este cel mai urît şi mai nedemn şi pentru 
cei ce recurg la el şi pentru cei ce se lasă cumpăraţi pe această cale. Este 
urit lucru cînd ceea ce ar trebui: tăcut prin. virtute cată a se face cu bani. 
Dar cum uneori sîntem nevoiţi să recurgem şi la; acest mijloc, voi spune 
cum trebuie să ne folosim de el, după ce voi vorbi mai întîi despre acele 
lucruri care sînt mai proprii virtuţii. Oamenii se supun conducerii şi 
puterii altuia din mai multe motive. Ei sînt atraşi fie de bunăvoința lui, fie 
de mărimea binefacerilor, fie de prestanţa demnităţii, fie de speranţa că 
acest lucru le va fi folositor, fie de teama să nu fie con- strînşr a se 
supune cu forţa, fie că sînt cuceriţi de- speranţa darurilor şi de 
promisiuni, fie în sfîrşit, cum vedem ad”ea în. statul nostru, conduşi de 
răsplata bănească! 

VII. Dintre toate mijloacele, nimic nu este mar potrivit a-ţi dobîndi şi 
păstra autoritatea decît a te tace iubit, şi> nimic mai dăunător, decît a 
inspira teama» Sînt prea cunoscute cuvintele lui Ennius: 

Pe cel de care se tem îl urăsc. Şi fiecare doreşte să 

piară cel pe care-l urăşte. 

Dacă mai înainte nu s-a ştiut că niciodată autoritatea* nu poate rezista 
urii celor mulţi, se poate învăţa din* 

1122 

evenimentul de curînd întîmplat. Şi nu numai moartea acestui tiran, pe 
care cetatea constrinsă cu armele a trebuit să-l suporte şi să i se supună 
chiar după moartel, arată cît de funestă estel 2 * 4 ura oamenilor, dar 
chiar sfîrşitul asemănător al celorlalţi tirani, sfir- şit de care aproape nici 
unul nu scapă. Căci frica este un rău păzitor al timpului îndelungat şi, 
dimpotrivă, dragostea este credincioasă chiar pentru eternitate. Cei care 
stăpinesc pe alţii cu forţa, să recurgă desigur la acte care inspiră teamă, 
dacă nu pot altfel, cum fac stăpînii cu sclavii; dar ca într-o cetate liberă 
să-şi întemeieze cineva autoritatea pe teroare, iată un fapt de cît care 
nimic nu poate fi mai lipsit de rațiune. Oricît ar fi de paralizate legile4de 
autoritatea cuiva, oricît de riscantă ar fi dorinţa de libertate, acestea tot 
ies la iveală o dată, fie prin tăceri semnificative, fie' «cu ocazia alegerilor 
prin vot secret. Şi sînt mai aspre muşcăturile unei libertăţi întrerupte, 
decît ale uneia lăsate fără friu. -Deci ceea ce are mai largă întindere şi 
valorează mai mult, nu numai pentru siguranţă, dar chiar pentru 
autoritatea şi puterea noastră, aceea «să înfăptuiml, ca să îndepărtăm 
teama şi să inspirăm iubirea. Astfel vom ajunge uşor la ceea ce voim, nu 
numai în afacerile particulare, dar chiar în ale statului. Cei care vor să fie 
temuti trebuie să se tegmă ei înşişi de acei de care vor fi temuţi. Ce vom 
zice de acel Dionisie1 2 *, înăbuşit de chinurile fricii, care, temîndu-se de 
foarfecele frizerului, îşii ardea firele de păr cu un «cărbune aprins? Ce să 
spunem despre starea de suflet 


1 Este vorba de Cezar, în dictatura căruia Cicero vedea desfiinţarea 
republicii. 

2 Dioniaie. timnnl MICitnHi-'r'i—de—ta—405—la—3fi7 î.a.n. 

Fticoşsi bănuitor, de îill purta pe 

dedesuiS o plaioşa~~ee—nu se hărhi“rpa la-tstg?i inf 

îl vrwhffj din—vâ.rful t ™-' i.u«—T- 
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în care a trăit Alexandru din Pherae1? Acesta, după 'Bicum spun cărţile, 
deşi iubea destul de mult pe soţia sa Thebe, cînd venea de la ospeţe la ea 
în cameră, poruncea să meargă înaintea lui un barbar cu sabia în mină, 
tatuat cu semne trace, după cum este scris, şi trimitea oameni din suita 
sa înainte ca să cerceteze prin casetele soţiei şi să caute să nu fie ascuns 
vreun pumnal printre rutele ei. O, nenorocitul, care socotea mai 
credincios pe un barbar tatuat, decît pe soţia sa! Şi nu s-a înşelat; căci 
aceasta, bănuindu-l de infidelitate, l-a ucis. Nu există putere politică, ori- 
cît de mare, care să dureze multă vreme prin teroare. Dovadă este 
Falaris1 1 2, a cărui cruzime a'rămas de pomină. Acesta n-a murit 
datorită unei infidelităţi, ca Alexandru, de care am vorbit acum, nici ucis 
de cîţiva, cum s-a întîjmplat cazul la noi, ci l-a suprimat întreaga - 
populaţie a Agrigentului. Ce, macedonenii n-au părăsit pe Demetrius3 şi 
au dezertat toţi la Pyrrhus? Sau -pe lacedemonieni, care stăpîneau prin 
nedreptate, nu i-au lăsat pe neaşteptate aliaţii, stînd; ca nişte spectatori 
indiferenți, în dezastrul de la Leuctra4? 

VIII. Dau, într-un astfel de subiect, mai cu plăcere exemple străine, decît 
de la noi. Amintesc totuşi că, “tât timp” cît stăpimirea poporului roman s- 
a impus 

1 Ginerele şi succesorul lui Iason din Pherae, despre care v. nota 1 pag. 
89. 

2 Falaris, tiran din Agrigent (569—549 î.e.n.) vestit prin cruzimea sa, a 
fost ucis prin acelaşi supliciu prin care el îşi omora victimele, arzindu-le 
într-un puptor de aramă în formă 

-de taur. 

3 Demetrius Pofiorcetul, rege al Macedoniei între 295 şi 287 î.e.n. Cînd 
Pyrrhus, regele Epirului, a invadat Macedonia, armata l-a părăsit pe 
Demetrius şi a trecut de partea lui Pyrrhus. 

4 în lupta de la Leuctra spartanii au fost părăsiţi de către aliaţii lor, din 
cauză tratamentului nedrept pe care 

ili-l aplicaseră înainte. 
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prin bunătate, iar nu prin samavolnicie, războaiele erau diuse fie pentru 
protecţia aliaţilor, fie pentru fruntarii; la sfîrşitul lor, condiţiile impuse 
erau omeneşti, numai cînd nu se putea altfel erau aspre, senatul era port 


şi refugiu al regilor, popoarelor şi al. naționalităților. Iar magistraţii şi 
generalii noştri la un singur titlu de glorie rlvneau: acela de a fi apărat 
provinciile şi pe aliaţi prin cinste şi legalitate. Aceasta se putea numi, mai 
degrabă protectorat decît stăpi- nire a lumii. încetul cu încetul această 
conduită şt. disciplină ni s-a slăbit; iar după victoria lui Sylla am. pierdut- 
o cu desăviîrşire. Căci nu se mai luau în seamă nedreptăţile faţă de aliaţi, 
cînd se comiteau atitea acte: de cruzime împotriva cetăţenilor. La acesta 
deci o cauză dreaptă pentru care se luptase n-a fost urmată de o victorie 
cinstită. După ce a depus armele, pe cînd vindea în for averile oamenilor 
cinstiţi şi bogaţi, şt desigur cetăţeni, el a îndrăznit să spună, că vinde 
prada sa. A urmat apoi un altull, care, susţinînd o< cauză nedreaptă şi 
dobîndimd o victorie şi mai dezonorantă, a confiscat nu numai bunurile 
fiecărui cetăţean, ci a cuprins toate provinciile şi regiunile cu. 
calamităţile şi nedreptăţile sale. Astfel, după ruina şi vexaţiile făcute 
populațiilor dinafară, ca exemplu de pierdere a felului de stăpînire 
romană am văzut purtată în triumf Marsilial 1 2, ducîndu-se în carul 
triumfal imaiginea unui oraş, fără care niciodată generalii noştri n-au 
triumfat în războaiele transalpine. 

1 Cezar. 

2 Marsilia fusese întotdeauna credincioasă Romei, pe- care o ajutase în 
războiul contra lui Hanibal şi în războaiele galice. lin războiul civil dintre 
Cezar şi Pompei, Marsilia a fost de partea lui Domitius, locotenent al lui 
Poriipei, opunînd rezistenţă înverşunată lui Cezar, care a luat-o cua asalt 
şi a socotit-o apoi între oraşele învinse. 
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Aş aminti şi alte multe nelegiuiri faţă de aliaţi, dacă soarele ar fi văzut 
ceva mai nedemn decit aceasta. Suferim aşadar pe drept. Căci n-am fi 
lăsat crimele multora nepedepsite, n-ar fi ajuns să-şi permită atît de mult 
niciodată un singur om, care şi-a lăsat moştenire averea la puţini, dar 
dorinţele nemăsurate la mulţi netrebnici. Niciodată nu vor lipsi 
germenele şi pricina războaielor civile, cită vreme oamenii pierduţi îşi vor 
aminti şi vor spera acea suliță însîngerată, pe care P. Sylla1, după ce o 
mînuise pe vremea dictaturii rudei sale, n-a şovăit s-o folosească în mod şi 
mai criminal cu 36 ani mai în urmă. lar altul, care sub acea dictatură 
fusese grefier, pe timpul celei din urmă a fost chestor urban. Din acestea 
trebuie să se înţeleagă că prin astfel de recompense niciodată nu vor 
înceta războaiele civile. Zidurile Romei încă stau şi rămîn în picioare, deşi 
se tem chiar de crime extreme; republica însă am pierdut-o cu totul. 

Aşa am ajuns la acest dezastru (ca să ne întoarcem la subiect) dacă ni s-a 
părut mai bine să fim temuti, decît să fim iubiţi şi respectaţi. lar dacă 
acestea s-au întîmplat poporului roman, care a exercitat puterea prin 
nedreptăţi, ce trebuie să gîndească fiecare în parte? W* 


După ce am arătat că este mare puterea bunătăţii şi slabă cea bazată pe 
teroare, urmează să tratez prin ce mijloace putem dobîndi mai uşor acea 
iubire, întemeiată pe cinste şi încredere, pe care o dorim. Dar de aceasta 
n-au toţi nevoie într-o egală măsură. In rinduiala vieţii sale, fiecare îşi dă 
seama dacă are nevoie să fie iubit de mai mulţi, sau dacă îi este de 

1 P. Sylla, rudă cu dictatorul Lucius Cornelius Sylla, în 66 î.e.n. a fost ales 
consul, dar fiind condamnat pentru corupţie a fost nevoit să renunţe la 
consulat. A luat parte la conspirația lui Catdlina şi apoi la războaiele 
civile, ca partizan al lui Cezar contra lui Pompei. 
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ajuns să fie iubit de puţini. Să fim siguri deci, şi acesta este primul şi cel 
mai necesar lucru,, că avem încrederea intimă a prietenilor care ne 
iubesc şi ne: preţuiesc calităţile. Şi tocmai în aceasta constă arta,, să nu 
faci diferenţă mare între oameni, dacă sînt. superiori sau mijlocii; trebuie 
să-i priveşti şi pe unii şi pe alţii aproape la fel. Poate au nevoie deopotrivă 
de cinstirea, onoarea şi bunăvoința concetăţenilor lor; dar dacă cineva le 
are pe acestea, îl ajută să-şi do- biîndească nu numai celelalte bunuri, dar 
şi alte prietenii. 1 j 

IX. Am vorbit despre prietenie într-o altă carte, intitulată Laelius. Voi 
vorbi acum despre glorie, deşi am scris şi despre acest subiect două 
cărţil; să revenim, însă, deoarece o bună reputaţie ne ajută foarte- mult 
în.treburi mai importante. 

Aşadar, reputaţia cea mai înaltă şi mai desăvir- şită se bazează pe aceste 
trei condiţii: să te iubească mulţimea, să-i inspiri încredere şi să te 
socotească demn de admiraţia: şi cinstirea ei. Pe acestea, ca să mă 
exprim simplu şi scurt, ţi le asiguri cam la fel şi faţade mulţime, ca şi faţă 
de fiecare ins în parte. Şi există şi altă cale către mulţime, ca să ne putem 
strecura în sufletele tuturor. 

Dar să vedem din cele trei condiţii'pe care le-am enunțat, pe aceea a 
iubirii, care se dobândeşte în primul rînd prin binefaceri; în al doilea rînd, 
printr-o atitudine: binevoitoare, dacă nu-ţi sînt la: îndemînă posibilităţi de 
binefacere, stîrneşti dragostea mulţimii prin însăşi părerea şi renumele 
binefacerii, dărniciei, dreptăţii, loialității şi: a: tuturor acelor virtuţi care 
împodobesc un caracter blînd şi prietenos. lar ceea ce numiml onestitate, 
frumuseţe morală, prin natura sa ne place, ne mişcă sufletele şi 
străluceşte mai ales prin virtul 

Opera lui Cicero Despre glorie n-a ajuns pînă la noi.. 
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tile pe care le-am amintit, aşa incit în mod iiresc sîntem atraşi să-i iubim 
pe cei la care întilnim virtuțile pomenite. Acestea sînt mijloacele cele mai 
puternice de a te tace iubit; pe lingă ele mai sînt şi altele mai uşoare. 

* Putem inspira încredere prin două calităţi: anume să ne arătăm a 
îmbina în sufletele noastre priceperea 'cu spiritul de dreptate. Intr- 


adevăr, avem încredere în cei pe care îi vedem că înţeleg o chestiune mai 
bine decît noi, că prevăd cu uşurinţă un fapt viitor şi cînd se discută o 
chestiune sau se iveşte o situaţie grea ei dezvoltă probleme şi iau imediat 
ho- tărîrea necesară. O astfel de pricepere este considerată de toată 
lumea ca folositoare şi într-adevăr reală. Iar în oamenii drepţi şi loiali, 
adică buni, există atîta Încredere, încît nu planează asupra lor nici o 
bănuială de necinste, sau de nedreptate. Acestora pe bună dreptate 
acceptăm a le încredința viaţa, averea, pe copiii noştri. Aşadar, din 
acestea două, atîrnă mai greu dreptatea în dobîndirea încrederii, fiindcă 
aceasta are destulă autoritate şi fără pricepere, pe cînd priceperea fără 
dreptate nu este în stare să inspire încredere. Căci cu cît cineva este'mai 
inteligent şi mai priceput, cu atît este mai suspect şi mai urit, dacă şi-a 
pierdut faima cinstei. De aceea, caracterul dublat de inteligenţă are 
puteri nelimitate în păstrarea încrederii. Caracterul fără inteligenţă poate 
mult, dar inteligenţa fără caracter nu valorează nimic. 

X. S-ar putea mira cineva de ce, cînd toţi filozofii sînt de acord, şi eu am 
afirmat adesea acelaşi lucru că dacă cineva are o virtute le are pe toatel, 
de ce acum le despart, ca şi cum ar putea cineva care nu 

1 In concepţia stoică virtuțile formează /un tot în acord perfect; cine 
posedă o virtute le are pe toate şi cine nu le are pe toate n-are nici una. 
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e înţelept să fie drept; dar altul e cazul cînd< analizezi adevărul adine şi 
temeinic şi altul cînd vrei să te acomodezi părerii comune. De aceea 
vorbim şi noi în limba poporului acum şi spunem că unii oameni sînt 
viteji, alţii buni, alţii înţelepţi. Trebuie să ne exprimăm cu cuvinte simple 
şi din popor cînd vorbim despre păreri din popor şi la iei a procedat şi 
Panaetius. Dar să revenim la subiect. 

Dintre cele trei condiţii pe care se bazează bunul nume, a treia am spus 
că este să fim demni de admiraţia şi cinstirea oamenilor. Luaţi în total, ei 
admiră tot ceea ce este mare, ceea ce depăşeşte aşteptările lor; individual 
se comportă la fel, dacă văd calităţi superioare care depăşesc părerile lor. 
Astfel ei admiră şi ridică în slăvi pe cei la care constată înzestrări 
superioare şi. rare, coborînd şi dispreţuind pe cei pe care îi socotesc fără 
bărbăţie, fără suflet, fără energie. Ei nu dispreţuiesc pe toţi despre care 
gîndesc rău. Pe cei care îi socotesc necinstiţi, clevetitori, nesinceri şi gata 
să facă nedreptăţi nicidecum nu-i dispreţuiesc, ci gîndesc rău despre ei. 
De aceea, cum am mai spus, sînt dispreţuiţi cei care nu sînt buni la nimic, 
cum se spune, nici pentru ei nici pentru alţii, care nu sînt capabili de nici 
un efort, n-au nici o îndemînare şi nici o tragere de inimă. Sînt priviţi cu 
admiraţie cel socotiți că întrec pe alţii în capacitate, că sînt lipsiţi de orice 
pată şi vicii, cărora alţii nu reuşesc să li se opună. Căci şi plăcerile, 
stăpine foarte linguşitoare, întorc din calea virtuţii o mare parte din 
suflete şi cînd cărbunii durerilor încep să ardă, mulţi se înspăi- mîntă 


peste măsură, viaţa, moartea, bogăţia, sărăcia tulbură foarte puternic pe 
toţi oamenii. Iar dacă cineva îşi păstrează în orice împrejurare o ţinută 
demnă şi un suflet mare şi cînd i se prezintă prilejul unei fapte frumoase 
şi nobile i se dedică ei cu toată pasiunea, 
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cine n-ar admira splendoarea şi frumuseţea unei asemenea virtuţi? 

XI. Deci şi această bărbăţie sufletească stirneşte o mare admiraţie şi mai 
ales dreptatea, singura' prin care oamenii se numesc buni, pare în ochii 
mulţimii ceva miraculos. Nedreptatea, dimpotrivă. Căci nu poate fi drdpt 
cel ce se teme de moarte, de durere, de exil, de sărăcie, sau cel care pune 
pe cele contrare acestora mai presus de dreptate. Este admirat cel ce n- 
are slăbiciune pentru bani, calitate pe care cînd. o vedem la cineva 
socotim că acesta a trecut proba focului. Astfel toate cele trei însuşiri de 
care depinde bunul nume iau naştere din dreptate; ea creează bunătatea, 
fiindcă vrea să fie de folos celor mai mulţi şi de aci încrederea şi 
admiraţia, fiindcă neglijează şi dispreţuieşte acele lucruri către care sîni 
mulţi tîrîţi de pasiunea arzătoare a lăcomiei. După . părerea mea, orice 
rindu- ială şi aşezare a vieţii are nevoie de ajutoare din partea oamenilor, 
în primul rind ca să ai cu cine schimba o vorbă prietenească, ceea ce este 
greu, dacă n-ai figura unui om bun. Chiar pentru un om care îşi duce 
viaţa singur în cîmp, reputaţia justiţiei este necesară, cu atît mai mult, cu 
cît cei ce nu au această reputaţie, neajutaţi die niei un sprijin, ei înşişi 
sînt expuşi la multe nedreptăţi. Chiar pentru cei Care se ocupă cu vînzări, 
cumpărări, închirieri, schimburi, sau alte afaceri, justiţia este necesară 
pentru bunul mers al acestora. Puterea ei este atît de mare, încît nici cei 
ce-şi întemeiază viaţa pe nedreptate şi nelegiuire nu pot trăi fără o 
părticică de dreptate. Cel care fură sau răpeşte ceva unui tovarăş de 
tilhărie nu mai are loc printre tilhari. Şeful piraţilor, dacă nu împarte 
drept pradă, este sau' ucis, sau părăsit de tovarăşi. Ba încă, după cum se 
spune, tilharii îşi au legile lor, cărora se supun şi pe care le respectă. 
Astfel, datorită dreptei împărțiri a prăzii, tilharul Bardulis Ilirianul, 
despre care scrie 

9 — Cicero. 
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Theopompusl, a avut o mare autoritate. O. putere şi, mai mare a avut 
Viriathus Lusitanull 1 2, în faţa căruia au dat înapoi chiar armatele şi 
generalii noştri şi pe care C. Laelius, cel numit de noi înțeleptul, ca pretor 
l-a înfrinat şi i-a slăbit ferocitatea, lăsînd urmaşilor săi un război uşor. 
Deci, dacă este aşa de mare puterea dreptăţii încît ea întăreşte şi măreşte 
autoritatea tilha- rilor, c:t de mare trebuie să fie puterea ei într-un stat 
constituit, cu justiţie şi cu legi proprii?, 

XII. Nu numai la mezi, cum spune Herodot, dar chiar la strămoşii noştri, 
pentru a practica dreptatea se pare că au fost aleşi odinioară regi cu 


ţinută morală superioară; Cînd mulţimea săracă era împilată de cei ce 
puteau totul, alerga la cineva cunoscut prin: virtute care, după ce apăra 
pe cei slabi împotriva nedreptăţii, stabilea între cei mici şi cei mari 
egalitatea de drepturi, prin hotărtri echitabile. Astfel au luat fiinţă legile 
şi regalitatea. Dreptul a urmărit întotdeauna echitatea; căci altfel n-ar fi 
fost drept. Cită vreme a fost aplicat de un om bun şi corect, toţi an fost 
mulţumiţi. Cînd nu s-a mai putut aceasta, au fost redactate legi, care să 
vorbească întotdeauna în mod egal tuturora. Evident că pentru a conduce 
erau aleşii de obicei oameni care aveau faţă de mulţime reputația- de a fi 
foarte drepţi. Dacă la această calitate i se adaugă şi priceperea, nu există 
nimic care să încreadă că nu se poate săvirşi cu un asemenea condu-l 
cător. Trebuie deci cultivată şi păstrată dreptatea pe 

1 Istoric grec din secolul; IV î.e.n. 

2 Şi Bardulis şi W Viriathus, nu : erau tîlhari, ci capi de bandă de guerilla. 
Bardulis, după cum scrie istoricul Diodorus, era adevărat rege al Iliriei şi 
a dat în munţi lupte împotriva: lui Filip, regele Macedoniei. Iar Viriathus 
din Lusitania, un simplu păstor, a ţinut piept cu oamenii săi armateior mai 
multor consuli romani,' pînă ce a fost asasinat de Q. Servilius Caepio; 
orice cale şi pentru ea însăşi — căci altfel n-ar mai fi dreptate — şi pentru 
a-ţi mări reputaţia şi onoarea. 

Dar după cum banul nu este de ajuns să-l cîştigi, ci trebuie să-l fructifici 
pentru a-ţi face un venit permanent în vederea cheltuielilor necesare, sau 
mai puţin necesare, tot- aşa reputaţia trebuie să ştiil nu numai s-o 
dobîndeşti, dar şi s-o foloseşti. Bine zicea Socratel, că drumul spre cea 
mai apropiată reputaţie se scurtează, dacă cineva se comportă de aşa 
manieră încît să fie cum vrea să pară. Dacă cineva crede că prin 
făţărnicie şi etalare deşartă şi prefăcută nu numai în vorbă, ci şi în 
înfăţişare, poate să-şi cîştige o reputaţie statornică, se înşeală amarnic. 
Gloria adevărată prinde rădăcini şi se întinde, cea falsă piere repede, ca 
florile cîmpului şi nu se poate ascunde ceva multă vreme. Sînt multe 
exemple de ambele feluri de glorie, dar pentru a scurta vorba mă voi 
mulţumi să citez o singură familie: Tiberius Gracchus, fiul lui Publius, va 
fi lăudat atîta vreme cît va dura amintirea măreției romane, dar fiii lui nici 
în viaţă nu s-au arătat buni, iar morţi pe drept ocupă loc între cei ucişil. 
Deci cel ce vrea să-şi dobîndească cu adevărat un nume mare trebuie să 
se achite de îndatorirea de a fi drept. Ce este Îndatorirea, aip arătat în 
cartea anterioară. 

XIII. Dar pentru ca să părem cu uşurinţă ceea ce sîntem, chiar dacă 
greutatea cea mai mare constă în a fi aşa cum voim să părem, este totuşi 
nevoie să dăm cîteva învățături. Dacă cineva are de la începutul vieţii un 
nume celebru, fie că e moştenii de la părinţi (cum cred că e cazul cu tine, 
dragul meu Ci- 1 2 

1 Cf.Xenofon, Memorabilia Socratis, II, 6. 39. 


2 Pe tatăl Gracchilor, învingătorul Celtiberilor şi al Sardesului, fost de 
două ori consul, apoi cenzor, Cicero îl laudă şi în De Oratore I, 9, 38, 
pentru serviciile aduse republicii; pe fraţii Gracchi în schimb, ori de cîte 
ori are prilejul, îi blamează; v. nota 6 pag. 74. 
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cero), sau se datoreşte unei împrejurări oarecare, sau norocului, ochii 
tuturor se îndreaptă spre ei,' urmă-, rindu-i viaţa şi activitatea şi, ca şi 
cum în jurul lui s-ar proiecta mereu lumină, nu-i poate rămîne în întuneric 
nici o vorbă şi nici o faptă. Cei care însă, la începutul vieţii, .sînt 
necunoscuţi de oameni, din cauza condiţiei lor umile şi obscure, de Îndată 
ce au ajuns Ia virsta tinereţii trebuie să se gîndească serios la viitor şi să-l 
urmărească prin studii temeinice, ceea ce vor putea face cu atit mai mare 
succes, cu cit la vîrsta lor nu numai că nu vor fi invidiaţi, dar vor fi chiar 
ajutaţi. 

Primul pas spre glorie îl va constitui pentru un tînăr un succes militar. 
Aşa a fost cazul cu mulţi dintre înaintaşii noştri. Căci întotdeauna ei 
făceau aproape numai războaie. Chiar generaţia! ta este contemporană cu 
un război care a produs de o parte prea multe crime, iar de cealaltă prea 
puţină fericire. Totuşi, în acest război, în care Pompei ţi-a dat comanda 
unui escadron, ţi-ai cîştigat frumoase aprecieri şi din partea acestui 
bărbat de seamă şi din partea armatei, călărind, aruncînd cu lancea şi 
suportînd toate greutăţile militare. Aceste aprecieri, au căzut o dată cu 
republica. Dar nu despre tine voiam să vorbesc aici, ci despre lucruri care 
interesează pe oricine; de aceea să mergem mai departe. 

După cum şi în celelalte domenii este mai importantă contribuţia! 
sufletului decît a trupului, tot aşa aceste probleme pe care le urmărim cu 
spiritul şi cu raţiunea sînt mai grele decît cele pe care le executăm prin 
forţa fizică. Prima recomandaţie ne-o face modestia, dragostea de părinţi, 
bunătatea faţă de aproal 

în războiul dintre Cezar şi Pompei, fiul lui Cicero, destul de tînăr, a fost 
comandant de escadron în armata lui Pompei. . 
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pele. Dar: drumul cel mai uşor şi mai sigur pentru tineri de a se face 
cunoscuţi este acela de a se alătura bărbaţilor reputați prin calităţile lor 
şi buni slujitori ai' statului; cu aceştia, dacă sînt în societate, publicul îşi 
va iorma părerea că ei vor fi asemenea cu cei pe care şi-au propus să-i 
urmeze. P. Rutilius1 şi-a început în tinereţe reputaţia în casa lui P. 
Mucius, bărbat integru şi jurist erudit. Iar L. Crassus 1 2, pe cînd era 
încă tînăr, n-a împrumutat-.o din altă parte, ci şi-a creat singur cea mai 
mare reputaţie, datorită acelei cunoscute şi glorioase, acuzaţii şi la vîrsta 
la care pentru alţii exerciţiul încă este o laudă, L. Crassus a arătat, cum 
ştim şi despre> Demostene3, că se poate prezenta în for în cele mai bune 


condiţii cu un discurs care i-ar fi fost spre cinste chiar dacă îl pregătea 
acasă. 

XIV. Dar, fiindcă sînt două feluri de discursuri, unul liniştit, iar altul 
combativ, cel din urniă desigur duce mai degrabă la glorie (căci forţa 
combativă a unui discurs se numeşte elocinţă); pe cînd vorba liniştită şi 
prietenoasă este greu de spus cît cucereşte sufletele oamenilor. Există 
scrisori ale lui Filip către Alexandru, ale lui .Antipater către Cassandru, şt 
ale lui 

1 Publius Rutilius Rufus, consul în 105 î.e.n. şi-a făcut ucenicia în viaţa 
publică pe lîngă juristul P. Mucius Scaevola, tatăl lui Q. Mucius Scaevola, 
îndrumătorul lui Cicero. 

2 Lucius Licinus Crassus, a fost, considerat cel mai mare 

orator al vremii sale. 1 

3 Demostene (384—322 î.e.n.), mare orator nu numai al Atenei ci şi al 
întregii antichităţi. El luptă prin discursurile devenite celebre: Olinticele, 
Filipicele, împotriva lui Filip II regele Macedoniei, pentru independenţa 
patriei sale. Cu toate că Atena şi celelalte oraşe greceşti au fost înfrînte 
în lupta de la Cheroneeâ (338 î.e.n.), atenienii i-au decernat lui 
Demostene o coroană de aur. 
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Antigon către fiul său Filip V.în care aceşti trei bărbaţi foarte pricepuţi, 
pe cît ni se spune, arată că printr-o cuvîntare blîndă, se cîştigă 
bunăvoința mulţimii şi ostaşii sînt atraşi prin cuvintele blînde. Dar 
discursul, care se adresează mulţimii într-o formă combativă, îi cucereşte 
adesea pe toţi auditorii. Căci se bucură de o mare admiraţie un vorbitor 
cu resurse şi pricepere,, pe care cei ce-l ascultă îl socotesc ca avind mai 
multă pregătire şi talent decît alţii. Iar dacă într-un discurs există 
împreunate modestia şi gravitatea, nimic nu poate fi mai de admirat, mai 
ales cînd aceste calităţi se găsesc la un tînăr. In multe genuri de 
activitate este nevoie de elocinţă şi sînt mulţi tinerii care şi-au dobîndit 
renume vorbind în faţa justiţiei, sau în senat; cea mai frumoasă glorie 
însă se poate obţine în justiţie, unde elocinţă are două moduri de 
manifestare: apărarea şi acuzarea. Vorbind în apărare, capeţi mai multe 
aprecieri; totuşi şi acuzarea îşi are adesea aprobarea ei. Am vorbit mai 
înainte despre Crassus. Ca el a fost în tinereţe şi M. Antoniul 1 2. Tot în 
acuzare şi-a ilustrat elocinţă P. Sulpicius3, cînd a chemat în faţa judecății 
pe C. Norbanus, un cetăţean răzvrătit şi periculos. Totuşi nu trebuie să ai 
ca orator partea acuzării decît rar, şi numai în interesul statului, cum au 
fost cei citați mai sus, sau penl 

Filip II, Alexandru cel Mare, Antipater, Cassandru, Antigon, Filip V, toţi 
regi âi Macedoniei. Scrisorile s-ar putea să nu fi fost autentice, ci 
compuse de elevi la şcolile retorilor, pentru exerciţiile de elocinţă. Era 


obiceiul de a se da e'evilor să compună discursuri sau scrisori presupuse 
a fi fost rostite sau scrise dte personaje ilustre. 

2 M. Antoniu (99 'î.e.n.), orator de prim rang, pe care Cicero în Brutus îl 
pune alături de Crassus. 

3 F. Sulpicius Rufus (88 î.e.n.), a acuzat pe C. lunius Norbanus de a fi 
pricin rit tulburări interne în timpul tribu- natului său. Acesta a fost 
apărat de Antoniu şi achitat. 

tru a răspunde la atacuri, ca în cazul celor doi Lucullil, sau pentru a 
apăra pe cineva, cum am făcut eu: pentru sicilienil 1 2, sau lulius pentru 
sardinieni împotriva lui Albucius3. Este cunoscut şi talentul lui L.. Fufius 
în acuzarea lui M. Aquilius4, Merge deci să acuz*! o dată, «dar nu de 
multe ori. Singurul caz de acuzare, căreia nu-i aduc obiecţii, este cea 
făcută în interesul statului, care are adesea duşmani ce trebuie pedepsiţi; 
totuşi şi în acest caz trebuie să existe o măsură. Căci a tîri pe mulţi la 
moarte este fapta unui om fără suflet, sau care n-are aproape nimic 
omenesc în: el. Pe lîngă că este periculos, dar e şi înjositor să capeţi 
nume de acuzator de profesie; este ceea ce i s-a întîmplat lui M. Brutus, 
născut din neam mare şi fiul unuia din cei mai de seamă jurişti5. Şi acest 
precept trebuie respectat cil atenţie ca o îndatorire: să nu aduci o 
acuzaţie capitală unui nevinovat, căci aceasta este Wo crimă. Ce este mai 
neuman decît ca elocinţa, dată de natură pentru salvarea şi ocrotirea 
oamenilor, s-o întrebuinţezi pentru ruinarea şi nimicirea celor buni? A 
evita însă acest rău nu înseamnă a ţi se părea ne- 

1 Lucius şi Marcus Lucullus au dat în judecată pentru 

“calomnie pe şugurul Servilius, care acuzase pe tatăl lor, 

L. Licinius Lucullus, de mînuire incorectă a banului public. ' 

3 Este vorba de discursurile ţinute de Cicero împotriva lui Verres, 
guvernatorul jefuitor al Siciliei. 

3 Julius Caesar Strabo; a apărat procesul sardinienilor împotriva lui T. 
Albucius; care guvernase incorect Sardinia. 

4 Oratorul L. Fufius a acuzat pe M. Aquilius, fost consul în 101 î.e.n., dea 
fi comis ilegalităţi cu prilejul înăbuşirii unei răscoale a sclavilor diri 
Sicilia. Apărat de Antonius, Fufius a fost achitat. 

5 Cel ce făcea o acuzaţie neîntemeiată era judecat şi condamnat pentru 
calomnie şi, după legea Remmia, în cazul unei calomnii grave 
condamnatul putea fi înfierat pe frunte cu litera K (Kalumniator). Marcus 
Brutus (83 î.e n.) devenise odios prin desele acuzaţii aduse 
contemporanilor. 

permis să aperi pe uu nevinovat, numai să nu fi carnis vreo nelegiuire, 
sau impietate. îndatorirea unui judecător în procese este să urmărească 
întotdeauna adevărul; avocatul; insă poate să . apere verosimilul, chiar 
dacă este mai puţin, adevărat., Şi .n-aş îndrăzni să afirm, aceasta (mai 
ales într-o carte de filozofie) dacă n-aş găsi aprobarea celui mai sever 


dintre stoici, Panaetius. Mai ales în apărare, îţi capeţi glorie şi 
recunoştinţă cu atît mai mare, .cu cît se întîmplă să vii în ajutorul unuia 
care este împresurat şi atacat de cineva puternic şi cu influenţă; este, 
ceea ce am făcut şi eu adesea în alte împejprări, sau în tinereţe pentru 

S. Roscius Amerinusl, contra puterii strivitoare a lui Sylla. Discursul 
acesta, precum ştii, este scris. 

XV. După ce am spus ce îndatoriri au de îndeplinit tinerii pentru a-şi 
dobîndi un nume mare, voi vorbi mai departe despre binefacere şi 
dărnicie. Acestea se pot face pe două căi: cu fapta, sau cu banul. Calea 
din urmă este mai uşoară, îndeosebi pentru cei bogaţi; cealaltă însă este 
mai frumoasă, mai măreaţă şi mai demnă die.un bărbat cu vază şi capabil. 
Cu toate că şi într-un caz şi în altul există voinţa generoasă de a dărui, 
totuşi pe una o pune în aplicare buzunarul, iar pe cealaltă puterea 
proprie, şi darul care se face pe calea banilor seacă însuşi izvorul 
dărniciei, pe cînd1 cei care sînt generoşi şi darnici cu fapta, adică cu 
osteneală şi activitatea lor, cu cît vor fi de folos mai multora, cu atit mai 
mulţi vor fi cei ce îi vor ajuta la îndeplinirea operei de binefacere. Pe 
lingă aceasta, obişnuindu-se cu binefacerea, vor deveni mai pregătiţi şi 
oarecum mai exercitaţi în a face bine al- 

1 La vîrsta de 27 ani, Cicero a apărat pe tînărul Roscius din Ameria 
împotriva acuzaţiei de paricid pe care i-o aducea Chrysogonus, un libert 
al iui Sylla, pentru a-i confisca moştenirea. 

tora. Privitor la celălalţ: iei de Jaineiaeere, pe drept intr-o scrisoarel, 
Filip. 11. acuză .pş fiul său Alexandru,, că vrea să cîştige bunăvoința, 
macedonenilor prin daruri. „Ce gind rău tira. adus această speranţă, incit 
să socoteşti că-ţi yor fi credincioşi pei. pe care i-ai corupt cu bani? Ori te 
porţi astfel, incit macedonenii să spere că tu vei ft nu regele, ci servitorul 
şi furnizorul 10y?“E bine zis servilor şi furnizor, fiindcă e josnic pentru un 
rege să se comporte astfel, şi e şi mai bjne zis că darurile băneşti 
înseamnă corupţie, căci cel ce primeşte devine mai rău şi măi aplecat să 
aştepte mereu aşa ceva. Acest sfat' l-a dat Filip fiului său; dar cred că el 
se potriveşte tuturor. 

Fără îndoială că acea binefacere, care constă din osteneală şi faptă e şi 
mai cinstită şi mai frumoasă şi poate fi de folos mai multora. Uneori însă 
trebuie să faci daruri şi in bani şi acest gen de binefacere nu este cu totul 
de disprețuit. Trebuie să dai din avutul tău oamenilor lipsiţi, care merită, 
dar cu atenţie şi măsură, fiindcă mulţi şi-au risipit averea făcînd la daruri 
fără socoteală. Şi ce este mai nesocotit decit ca fapta pe care o săvirşeşti 
cu plăcere să nu te îngrijeşti că n-o poţi face multă vreme? De aceea, 
uneori darurile/iuc la furturi. Căci cei care au ajuns în lipsă, dînd, sînt 
constrînşi să pună mîna pe ce este al altuia. Astfel, cînd voiesc să fie 
binefăcători pentru, ca să-şi' atragă mulţumiri,, nu dobindesc atît 
dragostea celor cărora le-au dat, cit ura celor de. la care au luat. De 


aceea nici nu trebuie să-ţi legi astfel punga, incit să n-o poată dezlega 
bunătatea, dar nici să n-o laşi deschisă în mîna tuturor. Să se păstreze 
măsură şi să se ţină seamă de posibilitatea de a dărui. In general, trebuie 
să ne amintim de o vorbă foarte des întrebuințată de ai noştri, devenită 
proverb, că dărnicia 

: Asupra autenticităţii scrisorii v. nota 1 pag. 134. 
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n-are fund. Ce măsură ar putea exista cînd la numărul celor obişnuiţi să 
primească daruri, se adaugă şi alţii noi cu aceeaşi dorinţă? 

XVI. în general, există două feluri de donatori: risipitori şi generoşi. 
Risipitori sînt aceia care cheltuiesc banii în ospeţel, distribuiri gratuite, 
spectacole de gladiatori, jocuri de circ şi lupte de fiare sălbatice, lucruri a 
căror amintire sau e scurtă, sau se pierde cu desăvîrşire. Generoşi sînt 
cei care scot de la pirați cu banii lor pe cei luaţi captivi, achită datoriile 
prietenilor, îi ajută la înzestrarea fetelor, la formarea sau la 
îmbunătăţirea unei situaţii. In legătură cu acestea ihă mir ce i-a venit lui 
Teofrast să scrie în cartea sa despre bogăţie, alături de multe idei bune, 
şi ună pe care n-o pot înţelege: anume, el stăruie mult în a lăuda fastul şi 
pregătirea serbărilor date pentru popor şi socoteşte că putinţa unor astfel 
de cheltuieli este rodul bogăției. Pentru mine însă este mai mare şi mai 
sigur acel rod al dărniciei, din care am dat cîteva exemple. Cu cît mai 
grav şi mai just ne mustră' Aristotel să nu admirăm risipa de bani care se 
face pentru a atrage poporul. El spu- ' ne: „Dacă am fi asediați de 
duşmani şi constrinşi să cumpărăm un şiştar de apă cu o mină ni s-ar 
părea acest fapt nemaipomenit şi revoltător; dar gindindu-ne că nu se 
poate altfel, am accepta situaţia. lar această risipă neobişnuită şi aceste 
cheltuieli nesfirşite nu ne impresionează de loc, mai ales că nu sînt făcute 
1 Pentru a deveni populari, nobilii şi mai ales candidaţii la consulat şi la 
celelalte magistraturi dădeau poporului meşe gratuite la diferite 
sărbători; iar pentru edili era o datorie profesională de onoare să 
organizeze diferite serbări populare şi să facă acte de dărnicie. Prin 
aceste distribuiri de alimente şi spectacole gratuite, statul roman căuta 
să menţină populaţia săracă departe de condiţiile de existenţă a sclavilor 
şi să împiedice astfel alăturarea acesteia la revoltele lor. 

din necesitate şi nu sporesc demnitatea. însăşi desfătarea mulţimii este 
de scurtă durată şi nu este încercată decît de cei mai de rînd. Şi chiar şi 
la aceştia, o dată cu satisfacția moare şi amintirea plăcerii'1. De 
asemenea bine observă că: „acestea sînt plăcute copiilor, femeilor de 
rînd, sclavilor şi celor liberi asemenea sclavilor; dar la un om serios şi cu 
judecăţi sănătoase acestea nu pot găsi nici un fel de aprobare'1. Ştiu 
totuşi că în statul nostru era un vechi obicei din timpurile bune, ca 
edililor capabili să li se ceară festivități edilitare în timpul funcţiei lor. 
Astfel P. Crassus 1 2 supranumit Bogatul, datorită averii sale, a dat în 


timpul edilităţii sale o mare serbare, şi ceva mai tirziu L. Crassus3, 
împreună cu cel mai măsurat dintre oameni, Q. Mucius, a organizat ca 
edil o foarte frumoasă serbare populară. Apoi C. Claudius4, fiul lui Appius 
şi după el mulţi. Luculli5, Hortensius6, Silanus7 au făcut la fel. Ba P. 
Lentulus8, în timpul consula- 

1 Textul, sub forma in care este citat, nu se găseşte la Aristotel. S-ar 
putea ca Cicero să fi reprodus din memorie pasajul cu idei similare din 
Politica (VIII, 8), sau, cum opi- niază unii interpreti, să fie vorba nu de 
Aristotel, ci de stoicul Ariston din Chios. 

2 P. Crassus, tatăl triumvirului Crassus. 

3 L. Crassus, oratorul, despre care a fost vorba în cartea I, Cap XXX. 

4 C. Claudius Pulcher, edil în 79, a organizat cel dintii lupta de elefanţi în 
circ. 

5 Lucullii în timpul edilităţii lor au organizat lupte de 

tauri şi elefanţi. 

3 Hortensius, 69 î.e.n., marele orator roman (avocat al apărării în 
procesul lui Verres, proces cîştigat, cum se ştie de Cicero cu care 
Hortensius a rămas apoi prieten). 

7 D. Silanus, edil în 70, consul în 62, avea reputaţia de a fi foarte darnic. 
8 P. Cornelius Lentulus Spinther, consul în 57, prieten al lui Cicero, era 
renumit prin luxul din casa sa. 

140 

tului meu, i-a întrecut pe toţi. P-e el l-a imitat Scaurus1.. Dar cel mai 
frumos spectacol a fost cel din al doilea, an al consulatului lui Pompeil 1 
2. Pe acestea toate vezi cum le judec. 

XVII. Trebuie să ne ferim totuşi să nu fim bănuiţi de avariţie. Lui 
Mamercus3 neglijarea edilităţii i-a adus căderea în alegerile pentru 
consulat. De aceea dacă aceste cheltuieli sînt cerute de popor, iar de 
bărbaţii de seamă nu sînt dorite, dar nici dezaprobate, poţi să le faci, însă 
să ţii seamă de mijloacele de care dispui. Aşa am făcut şi eu4 şi aşa 
trebuie făcut cînd prin daruri aduse poporului se poate obţine un avantaj 
mai mare şi mai folositor, cum a procedat mai de. mult Oreste5, căruia i- 
au fost da cea mai mare cinste ospeţele date în stradă sub numele de 
decume6. Nici lui M. Seius7, nu i se poate socoti ca o greşeală faptul că a 
împărţit poporului grîu cu un as baniţa în timpul unei mari lipse de 
cereale: căci s-a: scăpat de o mare şi învechită ură, printr-o cheltuială 
care nu era nici con- 

1 Scaurus, edil în 58, a construit un ieatru în care puteau încăpea 80 000 
persoanel şi a dat cele mdi măreţe şi constisi- tcare spectacole ce le-a 
văzut Roma. Foarte bogat, a făcut cheltuieli mari şi s-a încărcat de 
datorii,, care i-au dus la incorectitudini şi la pierderea consulatului. 


2 In al doilea an de consulat al lui Pompei (55 î.e.n.) a fost organizat un 
spectacol la care au fost aduşi la Roma din ordinul lui Pompei 600 de lei 
şi 400. de pantere şi rinoceri. 

3 Mai tîrziu totuşi Mamercus a ajuns consul împreună cu Brutus. 

4 Cicero a organizat şi el serbări şi ceremonii religioase în timpul 
edilităţii sale. Despre ele vorbeşte în Verinne, V, 14, 36. 

s Probabil Cn. ’ Anfidius Crestes Aurelianus, consul în 71 î.e.n. împreună 
cu P. Lentulus Sura. 

e Decuma, Decima = dijmă, a 10-a parte din cîştig, care era dăruită 
poporului drept mulţumire faţă de zei. A se vedea în legătură cu aceasta 
şi nota 1, pag. 138.. 

7 M. Seius, edil în 73 îie.n. 

damnabilă, fiindcă era edil, nici prea mare. Milo şi-a cîştigat cea mai 
mare onoare cumpărînd în interesul republicii, a cărei salvare depindea 
de a mea, gladiatori cu carp a reprimat uneltirile şi furia lui P. Clodiusl: 
Sînt deci motivate cheltuielile publice, dacă ele se fac din necesitate, sau 
pentru un folos public. Dar şi; în acestea regula cea mai bună este a se 
urma calea de mijloc. L. Phillipus1 1 2, fiul lui Quintus, un om de mare 
spirit şi mai ales vestit, se mîndrea de obicei că fără vreo împărţire de 
daruri a dobîndit tot ce socotea mai de seamă. La fel spunea Cotta3, 
Curio4. Şi eu mă pot lăuda într-un fel: pentru mulţimea onorurilor pe care 
le-am dobiîndit prin sufragii unanime, faţă cu vîrsta pe care o aveam, ceea 
ce. nu i s-a întîmplat nici unuia din cei pe care i-am amintit, cheltuielile 
edilitare au fost cu totul mici. i 

Mai bine sînt întrebuinţaţi banii în ziduri de apărare, flotă, porturi, 
canalizări de ape, sau alte lucrări făcute pentru folosul statului. Darul 
prezent, diat în mină, pentru a spune astfel, este mai plăcut; dar cel făcut 
pentry posteritate este mai de preţ. Teatrele, porticele, templele noi, nu 
le critic, din respect pentru Pompei; cei mai înţelepţi însă nu le aprobă, ca 
de pildă Panaetius, pe care l-am urmat în mare măsură în 

1 In anul 52 î.e.n. într-o încăierare ce a avut loc între bandele lui Clodius 
Pulcher, candidat la pretură şi Milo din Lanuvium, candidat la consulat, 
Clodius a fost rănit şi apoi ucis din ordinul lui Milo. Pompei, ales consul 
fără coleg, a. chemat în faţa unui tribunal extraordinar pe Milo, pentru 
care nu nutrea sentimente amicale. Cicero, exilat în 58 la propune, rea lui 
Clodius şi rechemat în 57 prin stăruința lu!i Milo, fu angajat de acesta ca 
apărător. Cu toată pledoaria lui Cicero, Milo a pierdut procesul şi a fost 
exilat la Marsilia. 

2 L. Philippus, v, nota 2, pag. 88. 

3 C. Aurelius Cotta (124-T-70 î.e.n i orator roman şi consiul în 75 î.e.n. 
participă la d'ialog în opera lui Cicero De oratore. 

4 Caius Scribonius Curio, consul roman, mort la 50 î.e.n. 
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această carte, fără să-l fi tradus însă, şi Demetrius din Faler, care impută 
lui Pericle, conducătorul Greciei, că a risipit atiţia bani în acele strălucite 
propilee. Dar chestiunile aceasta le-am dezbătut amănunţit in cărţile pe 
care le-am scris despre Republică1. Deci, în general, motivarea unor 
atare cheltuieli nu se poate susţine; uneori ele sînt necesare, dar atunci 
trebuie raportate la venituri şi făcute eu măsură. 

XVIII. In celălalt gen de dărnicie, care porneşte din generozitate, nu 
trebuie să procedăm în acelaşi mod în împrejurări diferite. Alta este 
situaţia unui om lovit de o calamitate şi alta a unuia care caută să ajungă 
mai bine, deşi nu se găseşte în nici o nenorocire. Bunătatea trebuie să fie 
mai aplecată spre cei în nenorocire, daca acea nenorocire nu e meritată. 
Cu cei care vor să fie ajutaţi nu pentru ca să scape dintr-o strimtoare, ci 
peptru ca să se urce pe o treaptă mai înaltă, în general nu trebuie să fim 
rezervaţi, însă să avem grijă şi cumpănire în aprecierea meritelor. Căci 
bine zice Ennius: Facerile de bine rău împărţite le socotesc fapte rele. 
Cînd o binefacere este acordată unui om bun şi recunoscător, roada ei se 
vede şi la el şi la alţii. Dacă nu e fără rost, generozitatea este foarte 
plăcută şi mulţi o laudiă, cu atît mai mult, cu cît bunătatea oamenilor 
mari e un refugiu al tuturor. Trebuie să ne dăm osteneală deci pentru a 
face la cît mai mulţi servicii a căror amintire să se transmită copiilor şi 
urmaşilor, pentru ca şi aceştia să poată fi recunoscători. Toţi îl urăsc pe 
cel care uită o binefacere şi olensa adusă generozităţii o consideră ca 
adusă lor, iar pe cel care o face îl socotesc duşman comun al oamenilor 
nevoiaşi. Şi pentru stat este folositoare această binefacere de a 
răscumpăra din sclavie pe captivi, de a 

1 Probabil în cartea a V-a, care s-a pierdut. 

ridica pe cei de jos,.ceea ce a făcut îndeobşte senatul: nostru, precum a 
arătat pe larg Crassus în discursul său pe care-l avem scris1. Acest fel de 
binefacere il pune mai presus de darurile de la serbările populare. Unele 
caracterizează pe oamenii mari şi care merită stimă, iar acestea din urmă 
pe cei care măgulesc poporul,, gidilind oarecum prin plăceri slăbiciunile 
mulţimii. 

Este bine, ca, dacă eşti generos cînd dai, să nu fii exigent cînd ai de luat, 
ori cînd închei vreun contract de vînzare sau cumpărare, de dare sau 
luare în arendă, de hotărnicie sau vecinătate, să fii drept şi înţelegător, 
cedînd multora multe din dreptul tău, ferindu-te de procese pe cît e 
posibil şi mai mult decit este posibil. Căci este nu numai un act de 
generozitate de a ceda adesea puţin din dreptul tău, ci uneori este şi 
folositor. Trebuie să ai grijă die avutul tău, pe care este o vină a-l lăsa să 
se risipească, dar să te fereşti şi de a fi bănuit de avariţie şi lipsă de 
generozitate. Să poţi fi generos fără să rămii lipsit este desigur cel mai 
mare dar al bogăției. 


Pe drept a fost lăudată de Teofrast ospitalitatea. Căci este, după părerea 
mea, foarte folositor a avea o casă deschisă pentru oaspeţi iluştri şi este o 
cinste şi pentru stat ca oamenii străini să fie trataţi cu astfel de 
generozitate în oraşul nostru. Este şi foarte avantajos pentru cei.care,vor 
să ajungă la situaţii înalte pe cale cinstită, să capete prin ospitalitate 
trecere şi recunoştinţă la popoarele străine. Teofrast scrie că Cimon din 
Atena? oferea ospitalitate chiar compatrioţilor săi din curia lacia: el 
orînduise şi dăduse ordin adminis- 

se, N ARDERE 

1 In Brutus, 44, 164 şi Pro Cluentio, 51, 140 Cicero vorbeşte elogios 
despre discursul prin care oratorul Crassus, susţine în 106 î.e.n. 
propunerea lui Servilius Caepio de a se reda senatului puteiile judiciare 
ce i se răpiseră cu 17 am înainte. 

2 Generozitatea lui Cimon este lăudată şi de Plutarb 
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iratorilor ca să pună toate la dispoziţie oricărui lacid care ar fi intrat în 
vila sa. . 

XIX. Binefacerile care constau nu în bani, ci în fapte, se pot aduce atît 
statului în întregime, cit şi cetăţenilor în particular, A apăra în justiţie 
bunăoară şi a fi de folos cît mai multora prin ştiinţa dreptului «este un 
mijloc sigur de a-ţi căpăta vaza şi prețuirea altora. De aceea, printre 
multe tradiţii strălucite ale strămoşilor noştri, cea mai temeinică şi mai 
bine văzută întotdeauna a fost cunoaşterea şi tălmăcirea dreptului. 
înainte de aceste timpuri confuze, şefii .statului erau perfect stăpîni pe 
această disciplină; acum, ca şi onorurile şi treptele de demnitate, şi 
ştiinţa dreptului şi-a pierdut Splendoareal, fapt cu atît mai nedemn, cu 
cît el se leagă de timpul cînd trăia acela care a întrecut în această ştiinţă 
pe toţi predecesorii de acelaşi rang cU el1 1 2. Ajutînd. deci pe această 
cale eşti în acelaşi timp stimat şi-ţi atragi recunoştinţa şi ataşamentul 
oamenilor cărora le faci bine. 

Foarte apropiată de ştiinţa juridică, diăr mai plăcută şi mai frumoasă, 
este arta de a vorbi. In adevăr, ce este mai presus decît elocinţa, prin 
care ne putem atrage admiraţia auditorilor, speranţa celor ce sînt în 
nevoie, recunoştinţa celor care sînt ajutaţi? Acesteia strămoşii noştri i-au 
acordat primul rang dintre demnităţile în togă. Binefacerea şi sprijinul 
dat de un vorbitor care se oferă să ajute cu plăcere şi: care conform 
obiceiurilor strămoşeşti apără procesele multora fără preget şi fără plată, 
sînt daruri de cel mai mare preţ. Ar fi momentul să depîing scăderea 
elpcinţei, ca 

1 In timpul şi din cauza războaielor civile, majoritatea crimelor şi 
delictelor se judecau sub aspect politic, din care cauză justiţia şi-a pierdut 
încetul cu încetul din demnitatea şi autoritatea sa. 


2 Servius Sulpicius Rufus, pe care Cicero îl numeşte în Brutus cel mai 
mare jurist: al vremii. 
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să nu zic moartea ei, dacă nu m-aş teme să nu para mă plînge de ceva în 
legătură cu mine insumi. Vedem totuşi, după dispariţia oratorilor de 
altădată, în cît de puţini se mai pot pune speranţe, cît de puţini au talent 
şi cît de mulţi au îndrăzneală. 

Dar fiindcă nu pot toţi şi nici măcar mulţi să fie cunoscători ai ştiinţei 
dreptului şi dotați cu arta vorbirii, se poate totuşi veni cu fapta în ajutorul 
multora, sprijinindu-i, recomandîndu-i la judecători şi magistrați, 
ocupîndu-te de ceea ce-f interesează, cerînd pentru ei un consult şi 
intervenind pentru apărarea lor, fapt pentru care cei ce le fac îşi primesc 
cea mai mare recunoştinţă şi prestigiul lor se întinde foarte mult. Cred că 
nu este cazul să fie făcuţi atenţi (căci asta o ştiu ei) să aibă grijă cînd vor 
să ajute pe unii să nu nedreptăţească pe alţii. Căci adesea sînt loviți cei 
ce nu trebuie, sau cei ce n-o merită. Dacă aceasta se face din nebăgare de 
seamă este o neglijenţă; dacă se face cu bună ştiinţă este o nebunie. 
Trebuie să te scuzi faţă de cei pe care îi ofensezi fără voie, cum poţi, 
arătînd că ceea ce ai făcut ai fost nevoit şi n-ai putut face altfel şi că vei 
compensa prin alte opere şi servicii nedreptatea făcută. 

XX. Fiiijdcă în ajutarea oamenilor se are în vedere de obicei fie soarta, fie 
caracterul cuiva, sîntem înclinați să spunem, şi aşa este opinia curentă, 
că binefacerile se acordă după caracterul oamenilor, nu după situaţia lor. 
Afirmația este justă. Dar cine în acordarea unui ajutor nu pune 
recunoştinţa unui om bogat şi puternic mai presus de interesul unui om 
lipsit, chiar dacă este omul cel mai merituos? De la cel care ni se pare că. 
obţinem răsplată mai uşor şi mai repede, către acela este mai îndreptată 
bunăvoința noastră. Trebuie totuşi examinat mai cu atenţie fondul acestei 
chestiuni. Cel sărac, fără îndoială, dacă este un om cumsecade, chiar 
dacă nu poate să-şi arate recunoştinţa material. 

10 — Cicero. 
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el are totuşi acest sentiment. Bine a zis cineva câ. „Banul cel care-l are 
nu-l dă, iar cel care-l dă nu-l are, pe cînd recunoştinţa cel care o arată, o 
are şi cel care o are, o arată“. Cei care se socotesc bogaţi, onorati, 
fericiţi, nu vor să fie obligaţi: prin binefaceri, ba chiar cred că ei au făcut 
binefacerea de a primi un dar,, oricît de mare ar fi el, şi bănuiesc că se 
cere sau se aşteaptă ceva de lă ei, iar a se numi protejaţi sau clienţi 
socotesc că este ceva asemănător morţii. Dimpotrivă. cel sărac, cînd i s-a 
făcut un bine, socoteşte că a fost avut el în vedere, nu soarta lui; el ţine 
să se arate recunoscător nu numai aceluia de la care a primit, dar şil 
acelora de la care aşteaptă ceva, căci are nevoie de multe. Iar dacă poate 
să se achite de vreuna din obligaţiile sale, prin felul cum vorbeşte nu-şi 


sporeşte darul, ci-l coboară. Trebuie avut îrt vedere că, dacă ai luat 
apărarea unui om bogat şi cu o situaţie bună, numai de la el sau poate de 
la copiii lui vine recunoştinţa; dar dacă îl ajuţi pe un om Sărac, dar cinstit 
şi cu bun simţ, toţi cei umili şi cumsecade, a căror mulţime este mare în 
popor, văd în tine un protector. De aceea socotesc că trebuie să facem 
bine mai degrabă celor buni decît celor bogaţi. In general trebuie să ne 
dăm osteneală să mulţumim pe toţi. Dar dacă sîntem puşi să alegem, să 
ne gîndim la vorba lui Temistocle care, pe cînd un oarecare i-a cerut 
părerea dacă să-şi dea fata după un om sărac şi cinstit, sau după unul 
bogat, dar mai puţin cinstit, a răspuns: „Mie îmi place mai mult bărbatul 
fără bani, decît banii fără bărbat". Moravurile sînt corupte şi depravate 
din cauza preţuirii bogăției, dar mărimea acesteia ce poate face pentru 
fiecare din noi? II ajută pe cel ce o are, dar nu întotdeauna. Şi chiar dacă- 
I ajută, devine el un om fără griji, sau mai moral cumva? Cînd cineva este 
om cumsecade nu trebuie să ne împiedice bogăţia lui de a-i veni în ajutor, 
dacă 
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aceasta nu-l ajută; trebuie să ne gîndim nu dacă e bogat, ci ce fel de om 
este. Sfatul şi osteneala cea mai de pe urmă, ce trebuie să ne-o dăm în 
binefaceri, este să nu săvîrşim ceva contra echităţii, contra dreptăţii. Căci 
temelia permanentă a bunului nume şi a cinstei este justiţia, fără de care 
nu se poate face nimic de laudă. 

XXI. După ce am vorbit despre binefacerile care se adresează fiecărui om 
în parte, vom trata mai departe despre cele ce sînt îndreptate către toţi la 
un loc şi către stat. Dintre acestea din urmă de unele se bucură toţi 
cetăţenii în comun, altele sînt simţite de fiecare în parte şi acestea sînt 
cele mai plăcute* In general trebuie să ne străduim, dacă putem, să dăm, 
ajutor şi fiecăruia în parte şi tuturor la un loc, dar în aşa fel7încît să fim 
de folos statului, sau cel puţin să,nu-l păgubim. Darul de griu al lui C. 
Gracchus a fost mare, dar a istovit tezaurul statuluil. Al lui M. Octaviusl 
1 2 a fost măsurat după puterile statului şi după necesităţile poporului: 
deci a fost binefăcător şi pentru stat şi pentru cetăţeni. Dar mai ales 
trebuie să vadă cel ce va administra cele publice, ca proprietatea 
fiecăruia să fie asigurată şi statul să nu răpească sama- 

1 Candidaţii la magistraturile superioare şi mai ales la consulat pentru a- 
şi atrage simpatia şi voturile necesare, făceau poporului daruri de grîu. 
Acest sistem ducea la corupţia electorală, pentru că poporul nu mai vota 
pe cel care era mai vrednic, ci pe cel care dădea mai mult. Caius 
Gracchus, pentru ca să scoată poporul sărac de sub dependenţa 
politicienilor, a votat1 lex frummentaria, lege în virtutea căreia fiecare 
cetăţean putea să cumpere lunar pe un preţ foarte mic cîte 43 litri de 
griu. in acest chip, corupţia electorală scădea, pentru că fiecare vota pe 


cine voia, fiind sigur că . va găsi griu. fără să fie ameninţat să moară de 
foame. 

2 Nu se cunoşte bine legea lui M. Octavius, dar probabil că reducea într-o 
anumită măsură aplicarea legii lui Caius Gracchus. 

volnic nimic din ceea ce aparţine particularilor. In timpul tribunalului sau, 
Philippus1 a săvîrşit un act primejdios, cînd a propus legea agrară, pe 
care totuşi a lăsat-o să fie Respinsă şi prin aceasta s-a arătat peste 
măsură de moderat. Dar intre multe cîte a spus în adunare ca să placă 
poporului, iată şi aceste vorbe grave: „Că nu există în cetate două mii de 
cetăţeni care să aibă avere". Cuvinte foarte primejdioase şi tinzînd la 
egalizarea bunurilor, calamitate decît care nu poate fi alta mai mare. Căci 
mai ales din această cauză au fost înfiinţate oraşele şi statele, ca fiecare 
să poată fi sigur de averea sa. Chiar dacă dintr-un imbold natural oamenii 
s-au constituit în comunităţi sociale, totuşi ei au căutat adăpost în oraşe, 
tocmai în speranţa de a le fi' în siguranţă avutul. 

. Trebuie să avem grijă să nu recurgem la impozite, cum s-a întîmplat 
adesea înaintea noastră din cauza secătuirii tezaurului şi a mulţimii 
războaielor şi ca să nu se întîmple aceasta se vor lua cu mult înainte 
măsuri de prevedere. lar diacă necesitatea acestei contribuţii se va 
impune vreunui stat (prefer să se întîmple această eventualitate altui stat 
decît al nostru, deşi vorbesc despre orice stat în general, nu despre al 
nostru) se va da osteneala ca toţi să înţeleagă că, dacă voiesc să fie 
salvaţi, trebuie să se supună necesităţii. Şi toţi care conduc statul trebuie 
să ia măsuri ca să existe din belşug tot ceea ce este necesar. Cum să se 
ajungă la aceasta, este de la sine înţeles că n-am nevoie să discut aici. 
Intenţia a fost doar să amintesc faptul în sine. 

Este lucru de căpetenie ca în orice slujbă, în care e vorba de bunurile sau 
interesele statului, să fie înlăturată şi cea mai mică bănuială de lăcomie. 
„O, zice 

1 Lucius Marcius Philippus, v. nota 2. pag. 88, şi nota 5, pag. 89. 
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C. Pontius Samnitull, dacă soarta mi-ar fi dat să mă nasc in acele timpuri, 
in care romanii au început să primească daruri! N-aş fi răbdat multă 
vreme ca ei. să fie stăpîniV N-a trebuit să aştepte multă vreme, căci în 
curînd această nenorocire a pătruns în stat. Astfel e mai bine că Pontius a 
trăit pe vremea aceea, dacă îritr-adevăr a avut atita putere. Nu sînt încă 
110 ani de cînd a fost votată legea propusă de L. Piso pentru urmărirea 
delapidatorilor, o altă lege asemănătoare neexistînd înaintel 1 2. După 
aceasta au urmat atîtea legi, fiecare mai aspră decît precedenta: atiţia 
acuzaţi, atiţia condamnaţi, un război atît de mare, aţiţat de teama 
judecății, atît furt şi jaf al aliaţilor după suprimarea legilor şi a 
judecăților, încît noi am fost mai tari prin slăbiciunea altora, nu prin 
puterea noastră. 


XXII. Panaetius, laudă pe Africanus că a fost un om cumpătat. Dece nu l- 
ar lăuda? Dar el a avut şi alte virtuţi şi mai mari. Laudă pentru 
cumpătarea sa merită nu numai el, ci şi timpul său. Punînd mina pe 
visteria macedonenilor, care a fost foarte bogată, Paulus3 a vărsat atiţia 
bani în tezaurul statului, incit datorită prăzii acestui general s-au putut 
suprima impozitele; iar în casa sa el n-a adus nimic altceva, în afară de 
amintirea veşnică a numelui său. Africanus, imitind pe tatăl său, nu şi-a 
însuşit nimic pentru el după ocuparea Cartaginei. Dar colegul său de 
cenzură 

1 Pontius Herennius, general samnit, a atras armatele romane în defileul 
de la Furcile Caudine şi le-a silit să treacă pe sub jug şi să ceară pace. A 
murit ia 292 î.e.n. 

2 După legea lui L. Calpurnius Piso (149 î.e.n.) pentru urmărirea 
delapidatorilor, au urmat legea Cornelia şi legea Julia (59 î.e.n.). 

3 învingătorul lui Perseu la Pydna (168 î.e.n.). Serbării» de la Roma în 
cinstea acestei victorii au durat 3 zile. 
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L. Mummius1 s-a îmbogăţit cu ceva după ce a distrus din temelie o cetate 
foarte bogată? I s-a părut mai demn să împodobească Italia, decit casa sa; 
deşi prin împodobirea Italiei însăşi casa lui mi se pare împodobită. 
Aşadiar, nici un viciu nu este mai respingător — ca să ne întoarcem la 
cuvîntul de la care am plecat — decît lăcomia, mai ales pentru 
conducătorii statului. Căci a considera ceea ce este al statului ca un izvor 
de cîştig personal este nu numai ceva necinstit, dar chiar criminal şi 
nelegiuit. Iar cî-nd Appollo Pythianull 1 2 a spus prin oracol: „Sparta nu 
va pieri prin nimic altceva decît prin lăcomie1 1, această prezicere mi se 
pare că se adresează nu numai lacedemonienilor, ci tuturor popoarelor 
bogate. Prin nici o altă virtute, decît prin cumpătare şi dezinteresare, nu 
pot cuceri bunăvoința mulţimii cei ce stau în fruntea trebilor statului. Cei 
care vbiesc să fie populari şi în acest scop fac legi agrare pentru a scoate 
pe proprietari din avutul lor, sau pentru a ierta debitorilor sumele 
împrumutate, zdruncină temelia statului, în primul rînd unirea, care nu 
poate . exista, cînd li se ia banii unora pentru a se da altora şi în al doilea 
rînd spiritul de dreptate, care este suprimat în întregime, dacă nu poate fi 
sigur fiecare de avutul său. Pentru că aceasta este însuşirea proprie a 
unei cetăţi, sau a unui oraş, cum am spus mai sus, şii anume să fie 
asigurată paza „şi securitatea avutului fiecăruia. Cei 

1 Cetatea Corintului, jefuită şi arsă din temelie de trupele conduse de L. 
Mummius învingătorul grecilor la Leucopetra (146 î.e.n.). Mummius a 
adus din Grecia prăzi imense d». război, pe care le-a predat în întregime 
statului. (Cf. P 1 i n i u cel Bătrin, Historia Naturalis, XXXIV, 7, 11). 

2 Appollo Pythianul, numit astfel pentru că ar fi învins şarpele Python pe 
muntele Parnas; de aci jocurile pythice în cinstea zeului, ce aveau loc la 


Delfi. Pythia se numea preoteasa ce făcea la templul de aci prezicerile 
inspirate de Appollo. 
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ce aduc astfel de primejdii statului, reformatori cum au fost cei pomeniţi, 
nici nu dobîndesc măcar sentimentele de recunoştinţă la care se aşteaptă; 
căci celui «care îi răpeşti averea îi eşti duşman, iar cei cărora le diai se 
prefac că nu vor să primească şi, mai ales în radierea datoriilor, îşi 
ascund bucuria, ca să nu dea impresia că n-ar fi putut plăti. Iar cel căruia 
i s-a răpit vin drept ţine minte şi-şi arată durerea. Şi dacă sînt mai mulţi 
cei cărora li s-a dat în mod necinstit decît cei cărora li s-a răpit pe 
nedrept, prin aceasta ei nu sînt mai puternici, pentru că nu după număr 
sînt judecăţi, ci după valoarea lor. Care este dreptatea, cînd pământuri 
stăpînite cu mai mulţi ani, sau chiar cu secole înainte, cel care nu le-a 
avut le capătă, iar celui ce le-a avut i se răpesc? 

XXIII. Pentru astfel de nedreptăţi, lacedemonienii au alungat pe eforul 
Lysandrul şi au ucis pe regele Agis1 1 2, fapte care nu se mai 
întîmplaseră la ei pînă aci şi din vremea aceea s-au ţinut şir atitea 
discordii, încît au apărut şi tiranii, au fost exterminați optimaţii şi un stat 
ca cel spartan, organizat atît de strălucit, s-a prăbuşit. Dar nu numai 
acesta a căzut, ci toată Grecia a fost răsturnată de: molima nenorocirilor 
care s-au întins pornţnd de la Sparta. Ce? Graccihii noştri, fiii renumitului 
Tiberius Gracchus şi nepoți ai lui Africanus, n-au pierit oare tot diin cauza 
luptelor agrare? In schimb este lăudat pe drept Aratus Sycionianul3, 

1 Eforul Lysandru, în timpul regelui Agis III, a militat alături de rege 
pentru respectarea constituţiei lui Lycurg. care prevedea moravuri severe 
şi egalitate de averi între .cetăţeni, dar a fost răsturnat şi alungat. 

2 Agis IV, rege al Spartei de la 345 la 341 î.e.n. a voit să împartă 
pămînturile şi să radieze datoriile, dar a fost condamnat la moarte de 
efori. 

3 General grec, născut la Syciona, fondatorul ligii aheene, a murit otrăvit 
din ordinul regelui Filip V al Macedoniei. 
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care, pe cînd cetatea sa era stăpînită de 50 ani de tirani, plecînd de la 
Argos la Sycionia, a intrat clandestin în oraş, l-a ocupat cu torţa şi, după 
ce a asasinai pe tiranul Nicocles, a repus în drepturi 600 de exilați care 
fuseseră cei mai bogaţi în cetate şi a liberat astfel prin venirea sa statul. 
Fiindcă a văzut însă că o mare dificultate se iveşte în legătură cu bunurile 
şi posesiunile, căci socotea că pe de o parte este foarte nedrept' să fie 
lipsiţi de ele cei care le posedaseră înainte şi pe care el îi restabilise in 
drepturi, dar că pe de alta este tot atît de nedrept să fie. schimbate 
posesiuni care durau de 50 ani — pentru că într-un răstimp ătît de lung se 
stabiliseră multe posesiuni drepte prin moşteniri, cumpărări, diote, a 
judecat că nu e bine nici acestora să li se răpească, nici să nu fie 


satisfăcuţi cei cărora le aparținuseră mai înainte. Şi, deoarece’ şi-a dat 
seama că pentru aceasta este nevoie de bani, a spus că se duce la 
Alexandria şi a poruncit ca situaţia să rămînă neschimbată pînă la 
întoarcerea sa. S-a dus astfel repede la Ptolemeu, al doilea rege de la 
întemeierea Alexandriei, cu care avea legături de ospitalitate şi, după ce 
i-a arătat că vrea să elibereze patria şi i-a expus situaţia, a reuşit cu 
uşurinţă marele bărbat să, fie ajutat cu o mare sumă de bani de către 
bogatul rege. Venind cu această sumă la Syciona, a chempt în consiliu 15 
bărbaţi fruntaşi, cu care a examinat şi drepturile celor care deţineau 
proprietăţi străine şi pe ale celor care şi le pierduseră pe ale lor. Şi a 
ajuns, după evaluarea proprietăţilor, să-i determine pe unii să primească 
bani şi să renunţe la proprietăţi, iar pe alţii de asemenea să accepte 
contravaloarea în bani, care era tot acelaşi lucru, deci! să reprimească 
proprietăţile. Astfel s-a ajuns ca bună înţelegerea să fie restabilită şi să 
plece fiecare fără nemulțumiri. O, bărbat mare şi demn, de te-ai fi 
H153 

născut în statul nostru! Aşa trebuie trataţi cetățenii, iar nu cum am văzut 
de două oril, că se pune sulița in lor şi averile cetăţenilor sînt vîndiute la 
mezat. Dar acel grec, ca un om înţelept şil distins, a socotit ca trebuie să 
trateze cu toţi şi aceasta este cea mai înaltă rațiune şi înţelepciune a unui 
cetăţean bun: să nu tulbure interesele cetăţenilor şi să menţină între toţi 
acelaşi spirit de dreptate. Să locuieşti fără nici o plată in casa altuial 1 2? 
Cînd eu am cumpărat-o, am reparat-o sau am clădit-o din temelie, o 
îngrijesc şi cheltui cu ea, tu s-o foloseşti fără consimţămîntul meu? Ce 
este altceva decît a răpi unora ceea ce este al lor şi a da altora ceea ce nu 
e al lor? Iar tablele noi ce alt efect au, decît că-ţi dau ţie putinţa să 
cumperi moşie cu banii mei, că tu ai moşia şi eu nu am banii? 

XXIV. Trebuie să se ia măsuri de prevedere ca să nu existe datorii, fiindcă 
sînt vătămătoare statului. Ele se pot evita în multe feluri, dar dacă s-au 
produs nu trebuie ca cei bogaţi să-şi piardă averile, iar datornicii să 
cîştige ceea ce nu le aparţine. Nimic nu susţine mai mult un stat decît 
încrederea şi aceasta nu este de loc posibilă dacă nu este absolut 
obligatorie plata datoriilor. Niciodată nu s-au depus, mai mult ca în 
timpul consulatului meu, stăruinţe ca să nu fie plătite3. S-a: încercat 
aceasta cu arme şi armate, de către oameni de tot felul şi din toate 
clasele. Le-am 

1 V. mai sus, cap. VIII. 

2 Pretorul M. Caelius Rufus, propusese în anul 48 i.e.n. anularea 
datoriilor provenite din neplata chiriilor. Nici propunerea lui, nici cea 
asemănătoare a lui Dolabella, în anul următor, n-au fost admise. 

3 Lucius Sergius Catilina (109—62 i.e.n.) avea ca prim punct în 
programul său politic anularea datoriilor. Cicero a înnăbuşit conspirația 


lui Catilina şi a urmărit pe debitori, obli- gindu-i să-şi plătească datoriile 
sub ameninţarea punerii în vînzare a averilor lor. 
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rezistat şi am izbăvit statul de un rău atit de mare. Niciodată n-au existat 
datorii mai mari şi, totuşi, niciodată nu s-au plătit mai bine şi mai uşor. 
Căci spulberîndu-se speranţa înşelăciunii, a urmat trebuinţa de a achita 
datoria. Dar învingătorul de acum, pe atunci însă învins, ceea ce cugetase 
cînd/era în interesul lui a dus la îndeplinire cînd nu mâi avea interesul s-o 
facă. Atît de mare a fost în el dorinţa răului, încit îşi găsea o plăcere să-l 
săvirşească fără pricină1. 

Deci se vor feri de acest soi de dărnicie — de a lua de la unii şi de a da la 
alţii — cei ce vor avea grija statului şi în primul rînd îşi vor da osteneala 
ca fiecare să-şi aibă asigurat avutul său prin spiritul de dreptate al 
judecății, pentru ca nici cei nevoiaşi să nu fie zdrobiţi de neputinţa lor, 
nici celor bogaţi să nu le stea împotrivă ura, în stăpînirea sau 
redobîndiirea avutului lor. Pe lîngă acestea, fie pe calea armelor, fie 

pe .aceea a păcii, ei trebuie să mărească statul sub raportul stăpînirii 
politice, al teritoriului şi al veniturilor. Acestea sînt faptele oamenilor 
mari, acestea au fost făcute mereu de către strămoşii noştri, pe aceste 
genuri de datorii cei care le vor îndeplini, pe lîngă foloasele foarte mari 
ale statului, îşi vor dobîndi pentru ei glorie şi recunoştinţă. 

Printre preceptele despre utilitate, -stoicul Antipater Tyrianull 1 2, care a 
murit de curînd la Atena, socoteşte că două au fost trecute cu vederea de 
către Panaetius: păstrarea sănătăţii şi a banilor. Cred că acestea au fost 
trecute cu vederea de către marele filozof, fiindcă sînt prea uşor de 
înţeles; desigur că sînt utile. 

1 Este vorba de Cezar, care a venit cu legi menite a uşura pe datornicii 
prea împovăraţi; Cicero acuză pe Cezar pentru aceste legi, deoarece 
mărea proprietate, al cărei ecou a fost, era astfel lezată. 

2 Antipater din Tyr, profesorul şi prietenul lui Cato din '.Utica. 

Sănătatea se susţine prin cunoaşterea corpului şi observarea â' ceea ce 
este folositor sau vătămător, prin Mcumpătare în hrană, prin îngrijirea 
corpului, în slîrşit prin altele ce ţin de ştiinţa sănătăţii. Iar averea trebuie 
făcută pe căi cinstite, păstrată cu grijă şi economie, şi «tot astfel mărită. 
Aceste chestiuni le-a tratat foarte pe larg socraticul Xenofon, în cartea 
intitulată Oeconomicus, pe care, cînd eram la virsta la care eşti tu acum, 
am tradus-o din greceşte în latineşte. Dar tot ce este în legătură cu 
cîştigarea banilor, cu fructificarea şi Wchiar cu cheltuirea lor se învaţă 
mai bine de la cîţiva din bărbaţii care şed lîngă poarta lui Janus1, decît de 
la filozofi în şcoală. Totuşi: acestea trebuie cunoscute, căci ele sînt din 
domeniul utilului, despre care am arătat în această carte. 

XXV. Compararea celor utile între ele, şi acesta este al patrulea punct 
trecut cu vederea de către Panaetius, este adesea necesară. Se compară 


de obicei mulţumirile corpului cu cele de ordin exterior şi chiar cele 
exterioare între ele. Plecînd de la cele exterioare, le compari cu 
mulţumirile corpului cînd vrei mai degrabă să fii sănătos, decit să fii 
bogat. Pe cele exterioare le pui mai presus de cele ale corpului dacă vrei 
să fii „mai degrabă bogat, decît cu frumoase înzestrări fizice. Mulţumirile 
corpului între ele se cornl pară astfel: dacă pui sănătatea mai presus de 
voluptate, puterile mai presus de agilitate. Privitor la cele externe între 
ele, se compară bunăoară gloria cu bogăţia, veniturile urbane cu cele 
rurale. Un exemplu de acest gen de comparaţie îl .avem de la Cato cel 
Bătrîn. Cînd l-a întrebat cineva ce izvor de bogăţie e mai sigur în 
gospodăria unui om, el a răspuns: „O bună. creştere a vitelor“. 

1 Zarafii îşi aveau locurile lor de schimb lîngă poarta lui Janus, una din 
cele trei intrări principale spre for. 
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— „Al doilea?" — „O destul de bună creştere a vitelor." — „Al treilea?" — 
„Tot creşterea vitelor, iie chiar proastă" — „Al patrulea?" „Aratul". Şi cînd 
cel care-l întreba a mai adăugat: „Dar a da cu do- bîndă?", Cato a 
răspuns: — „Dar a ucide un om?" Din acestea şi din multe altele trebuie 


să se înţeleagă că se obişnuieşte a se tace comparații între foloase şi că 
de drept a trebuit să adăugăm şi acest al patrulea gen de cercetare a 
îndatoririlor. Vom vedea mai departe pe cele rămase nediscutate. 
Publius Scipio, iubite Marcu, acela care a iosi numit primul Africanus, 
obişnuia să spună, după cum scnie contemporanul său Cato, că el 
niciodată n-a fost mai puţin neocupat, decît în timpul liber şi niciodată 
mai puţin singur decît cînd era singur. Vorbă minunată şi demnă de un 
om mare şi înţelept, care declară că şi în timpul liber el se gîndea la 
lucrurile ce le avea de făcut şi în singurătate vorbea cu sine însuşi, incit 
niciodată nu era fără ocupaţie şi uneori n-avea nevoie să vorbească cu 
altcineva. 

Astfel, două lucruri, care altora le aduc lîncezire, lui îi ascuţşau spiritul: 
timpul liber şi singurătatea. Aş vrea să fiu în situaţia de a spune şi eu 
despre mine acelaşi lucru; dar, dacă nu pot să imit întru totul un spirit 
atit de distins, cel puţin năzuiesc să mă apropii de el cît mai mult. Căci, 
înlăturat prin forţă şi arme nelegiuite din viaţa politică şi din frămîntările 
forului, am rămas fără ocupaţie şi din această cauză, părăsind oraşul şi 
mergînd la ţară, pe unde cutreier fără ţel, sînt adesea singur. Dar nici 
acest răgaz al meu nu trebuie comparat cu al lui Africanus, nici 
singurătatea mea cu a lui. El îşi acorda momente de răgaz ca să se 
odihnească de oboseala celor mai frumoase sarcini în 

'"CARTEAIII 
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stat, retrăgîndu-se uneori ca într-un port în singurătate, pentru a se izola 
de învălmăşagul şi adunarea mulţimii, pe cînd răgazul meu este datorit 


imposibilității de a activa, iar nu dorinţei de odihnă. Acum, cînd senatul 
este fără puterel1, iar justiţia a devenit doar o formă, ce-aş putea eu face 
demn de mine, fie în. curiel 1 2, fie în for? Eu, care pînă acum am trăit în 
cea mai mare celebritate şi în vaza cetăţenilor, acum,, fugind din faţa 
criminalilor care mişună în toate părţile, mă ascund cum pot şi adesea 
sînt singur. Dar, fiindcă am învăţat de la oameni înţelepţi că trebuie nit 
numai a alege pe cel mai mic dintre rele, dar chiar din acestea a scoate 
tot ce este bun, mă bucur şi eu* acum de timpul liber, desigur nu de acela 
de care ar trebui să se bucure cel care mai înainte a redat libertatea 
oraşului, şi nu vreau să lincezesc în acea singurătate, pe care mi-o aduc 
împrejurările, iar nu voia. mea. Dar Africanus şi-a dobândit, după părerea 
mea,, un merit mai mare: deşil nici un monument al geniului său n-a fost 
încredinţat scrierilor, nici un fruct al timpului liber, nici un dar al 
singurătăţii sale nu. ne-a rămas scris. Din acestea se înţelege că fră- 
miîntarea de gînduri şi cercetarea permanentă a> ceea ce urmărea cu 
cugetarea, acestea singure l-au făcut să nu fie niciodată nici neocupat, 
nici singur. Eu însă, care n-am atîta putere să înving singul 

La trei zile după moartea lui Cezar, Antoniu a închis- templul lui Tellus, în 
care avea să se întrunească senatul. Iar mai tîrziu a adus soldaţi înarmaţi 
în templul Concordiei, locul obişnuit de adunare al senatorilor, pentru ca 
aceştia* să nu poată lua hotăriri libere. De asemenea, pretorii Brutus şi 
Cassius, care fugiseră după asasinarea lui Cezar, au fost înlocuiţi cu alţii 
propuşi de Antoniu. 

2 Curia, clădirea unde se ţineau şedinţele senatului roman în vremea 
republicii, urmele căreia se văd şi astăzi îro Roma. 
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rătatea numai gîndind, mi-am îndreptat toată străduinţa spre această 
muncă a scrisului. Astfel, în scurtul timp de la căderea republicii, am scris 
mai mult. decît în mulţi ani înaintel. 

II. Dragul meu Cicero, toată filozofia este fecundă şi plină de roade şi nici 
o parte a ei nu e înţelenită şi sterilă; dar nici un domeniu din ea nu e mai 
rodnic şi mai abundent decit cel al îndatoririlor, din care se desprind 
preceptele pentru o viaţă morală şi înţeleaptă.. Deşi sînt încredinţat că 
acestea le-ai ascultat şi le-ai învăţat temeinic de la prietenul nostru 
Cratippus* * 2, cel dintîi între filozofii acestei vremi, socot totuşi că e 
folositor ca asemenea învățături să răsune în urechile- tale din toate 
părţile şi, dacă se poate, să n-auzi nimic- altceva. Iar dacă acest lucru 
trebuie să-l facă toţi cei care se gîndesc să-şi făurească o viaţă cinstită, 
apoi nu ştiu cui i se impune mai mult aceasta decît ţie. Căci este de 
aşteptat de la tine să calci pe urmele - activităţii mele, ale onorurilor şi 
poate şi ale numelui meu. Şi apoi Atena şi Cratippus îţi atrag o grea 
răspundere: fiindcă ai venit la aceştia ca la un tîrg, unde: W se 
cumpără,artele cele bune, ar fi foarte ruşinos să te întorci gol, 


compromiţind autoritatea oraşului şi a profesorului. De aceea sileşte-te 
cît poţi cu sufletul, sau . cu munca ta (dacă învăţătura este mai degrabă 
muncă decît plăcere), fă în aşa fel ca să nu se poată spune, despre tine că 
o duci în lipsuri, cînd de la mine ai tot ce-ţi trebuie. Dar despre acestea e 
de ajuns atît;. căci ţi-am scris multe pentru a te sfătui. Să ne întoarcem 
acum la subiectul care ne-a rămas nediscutat. 

* In: afară de Republica, Legile şi o parte din tratatele : de. retorică, 
Cicero a scris toate operele sale filozofice în > ultimii doi ani ai vieţii, 45 
—43 î.e.n. 

2Cratip pus, v. Cartea I. cap. I. 
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Panaetius, care a tratat iără contraziceri despre îndatoriri cu cea mai 
mare îngrijire şi pe care cu oarecare corectări eu l-am urmat în cea mai 
mare parte, spune că sînt trei feluri de probleme pe care şi le pun 
oamenii, cînd este vorba despre îndatoriri: una, dacă un fapt este moral 
sau imoral, alta dacă un fapt “este util sau inutil şi a treia, cînd ceea ce se 
înfăţişează ca moral intră în conflict cu ceea ce pare a fi util cum se pot 
deosebi? Despre primele două a vorbii in primele trei cărţi ale sale, iar 
despre a treia a anunţat că va: scrie, dar nu şi-a îndeplinit promisiunea. 
Faptul este cu atît mai de mirare, cu cit, după cele ce găsim scrise la 
discipolul său Posidonius, el a mai trăit încă treizeci de ani după ce a 
scris acele cărţi. Mă mir de ce a fost atinsă această problemă de 
Posidonius pe scurt şi doar in nişte comentarii, mai ales că el a scris: că 
nici un subiect nu este în toată filozofia aşa de important. Nu sînt de 
părerea acelora care susţin că subiectul acesta nu i-a scăpat lui 
Panaetius, ci l-a omis într-adins şi că n-a scris despre el fiindcă niciodată 
nu poate exista conflict între util şi moral. Una este a avea îndoială dacă 
această problemă, care este a treia în diviziunea lui Panaetius, trebuie 
tratată sau trebuie omisă şi alta e a nu te îndoi că Panaetius şi-a propus s- 
o trateze şi: pe aceasta, dar n-a făcut-o. Căci cel care, împărțind un 
subiect în trei părţi, a tratat două, aceluia în mod necesar îi rămîne să 
trateze şi despre a treia. De altfel, la sfir- şitul cărţii a treia promite că va 
trata această parte mai la urmă. Avem şi un martor de autoritate, 
Posidonius1, care. chiar scrie într-o scrisoare că P. Rutilius Rufus2, care 
ascultase pe Panaetius, obişnuia să spună că, după cum nu s-a găsit nici 
un pictor care să ter- 

1 Posidonius vezi nota ns. 1 pag. 111. 

2 P. Rutilius Rufus, v. nota 1 pag. 133. 

mine partea Venerei din Cos, pe care Apelles1 o lăsase neterminată (căci 
pictase portretul aşa de frumos, încît nu putea nădăjdui că restul corpului 
va fi la fel), tot astfel, nimeni n-a căutat să ducă pină la capăt ceea ce 
lăsase neterminat Panaetius, fiind aşa de strălucită partea pe care acesta 
o scrisese. 


III. De aceea nu ne putem îndoi asupra intenţiei lui Panaetius. Dar se 
poate discuta dacă pe drept a legat această parte de studiul asupra 
îndatoririi, sau fără drept. Căci fie că numai ceea ce e moral este bine, 
cum spun stoicii, fie că, după cum susţin peripateticii noştri, ceea ce e 
moral este binele suprem faţă cu care toate celelalte au o valoare minimă, 
fără îndoială că nu poate niciodată să fie în conflict utilul cu moralul. Ştim 
că Socrate acuza grav pe cei care, pentru prima dată, au despărţit prin 
cuvinte două domenii în realitate inseparabile. Stoicii erau de aceeaşi 
părere cu el. Astfel ei socoteau că ceea ce este moral este şi util şi că nu 
este util ceea ce nu e moral. Dacă Panaetius ar fi spus că virtutea pentru 
aceea trebuie cultivată, fiindcă este generatoare de utilitate, sau dacă ar 
fi fost dintre cei care măsoară binele după plăcere, sau'după lipsa de 
durere, ar fi putut să spună că uneori utilul este în conflict cu moralul. 
Dar fiindcă el consideră bun numai ceea ce este moral, iar cele care intră 
în conflict cu acesta prin oarecare înfăţişare de utilitate nici nu fac viaţa 
mai bună prin ajungerea la ele, nici mai rea prin depărtarea de ele, nu 
reiese că a trebuit să lase loc unei astfel de discuţii, în care să se compare 
ceea ce pare util cu ceea ce este moral. 

Ceea ce stoicii numesc supremul bine: a trăi conform naturii, aceasta se 
poate formula, după mine, 

1 Apelles, celebru pictor grec, contemporan cu Alexandru cel Mare şi 
Ptolemeu, cunoscut în special prin portretele şi alegoriile sale. 
11—Cicero. 
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astfel: a urma totdeauna virtutea, iar cerinţele naturii va le rîndui astfel 
încît să nu intre în conflict cu virtutea. Astfel stînd' lucrurile, unii socotesc 
că această comparaţie este nedrept introdusă şi că in nici un car nu 
trebuie să se dea precepte despre acest subiect.. Ceea ce se numeşte în 
mod propriu şi cu adevărat moral aparţine înţelepţilor şi niciodată nu se 
poate despărţi de virtute; dar la cei a căror înţelepciune nu. este 
completă cu nici un chip nu există moralitate de- săvîrşită, ci poate fi 
numai o asemănare a moralității. Căci toate îndatoririle despre care 
tratez în aceste- cărţi (stoicii le numesc mijlocii) sînt comune şi au p- 
mare întindere; la acestea se ridică mulţi, prin bunătatea spirituală 
înnăscută şi prin progresul culturii.. Insă acea îndatorire pe care ei o 
numesc dreaptă este perfectă şi absolută şi, după cum spun ei, are zarul 
cel mai mare, neputînd să cadă la altcineva, decît lai înțelept. 

Cînd se săvirşeşte o acţiune în care apar îndatoririle mijlocii, aceasta 
pare perfectă, pentru că omul de rînd aproape că nu înţelege ce nu este 
perfect; iar cît înţelege i se pare fără importanţă. La fel se întîmplă cu 
operele literare, de pictură şi de multe altele: sînt: delectaţi de ele cei 
necunoscători, care laudă pe cele ce nu merită laudă, din acea cauză, 
cred, fiindcă există în. ele un grad de valoare ce cucereşte pe 


necunoscători, care nu pot observa şi defectele ce există la fiecare. Dar 
cînd sînt iniţiaţi de cei cunoscători îşi schimbă repede părerea. , 

ÎV. îndatoririle despre care am vorbit în această carte sînt oarecum 
îndatoriri morale de al doilea grad, proprii nu numai înţelepţilor, ci 
comune tuturor oamenilor. Sub imboldul lor lucrează toţi cei în. care 
există o aplecare către virtute. Cînd sînt amintiţi cei doi Decii, sau cei doi 
Scipioni, ca bărbaţi viteji, sau. 

cînd e vorba de Fabricius cel Dreptl, nu li se cer acelora exemple de 
curaj sau acestuia din urmă exemple de dreptate, cum se cer unui 
înţelept. Căci nici unul din aceştia n-a fost atit de înţelept cum înţeleg eu 
şi nici M. Cato şi C. Laelius, care sînt socotiți şi numiţi Înţelepţi, n-au fost 
astfel, nici chiar cei şapte înţelepţi, ci se înfăţişau cu oarecare formă şi 
asemănare a înţelepciunii, prin practicarea îndatoririlor mijlocii. De aceea 
nici ceea ce este cu adevărat moral nu poate fi comparat cu utilul, cu care 
stă în contrazicere, nici ceea ce numim moralitatea comună, pe care o 
cultivă cei c6 vor să fie socotiți oameni buni, nu trebuie comparată 
vreodată cu utilitatea, şi această modalitate pe care o înţeleg eu, trebuie 
s-o apărăm şi s-o respectăm întocmai cum respectă înţelepţ'i moralitatea 
propriu-zisă şi adevărată. Căci altfel nu se poate judeca dacă există 
progres în virtute. Desigur acestea se potrivesc celor pe care îi socotim 
buni, pentru că respectă îndatoririle. Cei care însă măsoară totul după 
interese şi foloase materiale, iar moralității nu-i acordă un rol 
precumpănitor, obişnuiesc să cîntărească în judecata lor ceea ce e moral 
după gradul de utilitate ce-l conţine, pe cînd oamenii buni nu au acest 
obicei. Panaetius, dnd a spus că Oamenii sînt deprinşi să facă astfel de 
judecăţi, cred că a înţeles să constate, iar nu să recomande această 
deprindere. Căci este foarte urit nu numai a socoti mai de preţ ceea ce 
pare util, dar chiar a compara între ele utilul cu moralul. Aşadar, ciim se 
explică faptul că uneori are loc o astfel de comparare? Cred că dacă are 
loc vreodată, apoi ea se petrece atunci cînd se pune întrebarea asupra 
câli- 

1 Caius Fabricius, consul în 282 şi cenzor în'277 î.e.ri., a luptat contra lui 
Pyrrhus, regele Epirului; în timp ce ase- dia Tarentul a respins repetatele 
propuneri ale lui Pyrrhus, de a ridica asediul în schimbul unor bogate 
daruri. 
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tăţii unui act. Adesea se întîmplă să se constate a nu fi imoral aceea ce 
pare de obicei imoral. Pentru exemplificare să arăt un fapt cu o întindere 
mai mare. Ce crimă poate fi mai mare decît a ucide nu numai un. om 
oarecare, ci chiar un prieten? Nu s-a acoperit de crimă cel ce a ucis un 
tiran care-i era prieten? Poporul roman nu este de această părere, ci 
dimpotrivă dintre toate faptele strălucite, pe acesta îl consideră cel mai 


frumos. Utilitatea deci a învins moralitatea? Nu, ci, prin utilitatea sa, 
faptul a fost ş; moral. 

Astfel, ca să putem judeca fără greşeală dacă , există conflict între ceea 
ce socotim mofal şi ceea ce numim util, trebuie să stabilim o formulă pe 
care, dacă o vom urma, niciodată nu ne vom depărta de îndatorire în 
compararea faptelor. Această formulă va fi de perfect acord cu 
concepţiile şi învăţăturile stoicilor, învățături pe care de aceea le urmăm 
în aceste cărţi, fiindcă deşi vechii academici şi peripatetici, la început 
nedespărţiţi de academici, pun moralitatea mai presus de utilitate, totuşi 
cei pentru care ceea ce este moral este şi util, iar ceea cenueutilnue 
nici moral, judecă mai luminos decît aceia pentru care moralul poate să 
nu fie util şi utilul poate să nu fie moral. Mie însă Academia îmi acordă o 
largă libertate, ca, ceea ce mi se pare în cel mai înalt grad probabil, 
aceea să apăr, după judecata mea. Dar să mă întorc la problema 
formulată. 

V. A răpi ceva altuia şi a-ţi spori mijloacele de trai micşorîndu-le pe ale 
altuia, este mai contrar naturii decît moartea, decît sărăcia, decît 
suferinţa şi decît celelalte care se pot întîmplă corpului sau vieţii noastre 
exterioare. In primul rînd se suprimă principiul de convieţuire şi de 
societate omenească. Dacă astfel sîntem făcuţi, inert fiecare să jefuiască 
sau să nedreptăţească pe altul în folosul său, în mod necesar se distruge 
societatea umană, care este în cel mai înalt 
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grad conformă naturii. Căci, după cum dacă fiecare membru într-un 
organism ar avea astfel de simţire încît ar putea gîndi că e cu atît mai 
sănătos cu cit ar răpi din sănătatea înembrului vecin, în mod necesar 
întreg corpul s-ar debilita şi ar pieri; tot astfel, dacă fiecare dintre noi ar 
răpi pentru sine şi ar atrage cît ar putea de mult spre folosul său ceea ce 
este de folos altora, urmarea fatală ar fi că societatea şi comunitatea 
umană s-ar prăbuşii 

Se poate admite, şi> natura nu se opune la aceasta, ca fiecare să-şi 
procure pentru sine, mai repede decît pentru altul, ceea ce este necesar 
pentru viaţă; dar natura nu îngăduie ca să ne sporim avutul, bogăţiile, 
mijloacele noastre prin spolierea altora. Şi nu numai natura, adică dreptul 
firesc al tuturor oamenilor, dar chiar legile popoarelor, care asigură 
existenţa statului în fiecare cetate, dictează la fel, că nu este permis a 
vătăma pe altul în folosul tău. Căci legile aceasta au în vedere, aceasta 
vor: să fie garantată convieţuirea omenească, imperativ pe care cei ce îl 
nesocotesc îşi atrag ca sancţiune pedeapsa cu moartea, cu exilul, cu 
închisoarea, cu amendă. Şi cu mult mai mult cere aceasta însăşi rinduiala 
naturii, care este lege divină şi umană: oel care vrea să i se supună (şi toţi 
care vor să trăiască in conformitate cu natura i se vor supune) să nu 
rivnească şi să nu răpească pentru folosul său ceea ce aparţine altuia. 


înălţimea şi măreţia de suflet, blîndeţea, dreptatea, genergzitatea, sînt cu 
mult mai conforme naturii decît plăcerea, viciile, bogăţia, pe care a le 
disprețul, a le socoti fără nici o valoare com- parindu-le cu folosul comun, 
înseamnă a dovedi un suflet mare şi înalt. (lar a lua pe nedrept de la altul 
pentru folosul tău, este mai potrivnic naturii decît moartea, decît durerea 
şi decît celelalte de acelaşi gen). 

De asemenea, a-ţi lua asupră-ţi cele mai mari greutăţi şi a munci pentru a 
ajuta şi ocroti, dacă se poate, 
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pe toţi oamenii, imitînd pe Hercule pe care l-a aşezat îil rindul zeilor 
recunoştinţa oamenilor pentru binefacerile primite, este mai conform 
naturii decît a trăi singur, fără măsură îri fapte, Înotînd în bogăţie şi 
desfriu, chiar dacă ai avea o covirşitoare frumuseţe şi vigoare. De aceea 
toţi cei cu un spirit admirabil şi distins pun Cu mult mai presus primul fel 
de viaţă decît pe acesta din urmă. Şi de aceea omul care se conformează 
naturii nu poate vătăma pe nimeni. Cine face rău altuia pentru ca să-şi 
satisfacă interesele sale, din două una: sau socoteşte că nu face nimic 
contra naturii, sau crede că are mai mare îndatorire să fugă de moarte, 
de sărăcie, de durere, chiar de pierderea copiilor, a rudelor, a prietenilor, 
decit să facă nedreptate cuiva. Dacă crede că n-a făcut nimic contra 
natu” rii producînd cuiva vreo vătămare, pentru ce să mai diiscuţi cu el, 
cînd se poate spune că suprimă ceea ce este omenesc într-un om? Dacă, 
dimpotrivă, se consideră dator să fugă de nedreptate, dar i se pare că 
trebuie să lupte în primul rînd împotriva celorlalte rele mai mari: 
moartea, sărăcia, durerea, greşeşte prin aceea că socoteşte un rău ai 
trupului sau al soarliei mai grav decît un rău al sufletului. 

VI. Trebuie ca acelaşi ţel să şi-l propună toţi: interesul personal să se 
armonizeze cu cel social; dacă fiecare caută să acapareze totul pentru 
sine, se destramă întreaga societate omenească. Iar dacă natura glă- 
suieşte că omul datorează ajutorl omului — oricare ar fi acesta: este de 
ajuns faptul că e om — este necesar ca după aceeaşi natură folosul să fie 
comun pentru toţi. Dacă este aşa, urmează că toţi ne găsim împreună 
cuprinşi în aceeaşi lege a naturii şi dacă şi această afirmaţie este 
adevărată înseamnă că sîntem opriţi de legea naturii să folosim forţa 
împotriva altuia. Adevărul primei afirmaţii atrage după sine adevărul 
celei ce-i urmează.. 

Este absurd) ce spun unii, că nu vor răpi pentru folosul lor nimic de la 
părinţi sau fraţi, dar că in. ce priveşte relaţiile cu ceilalţi cetăţeni 
lucrurile stau altfel. Ei cred că n-au nici o legătură juridică şi socială 
bazată pe interesul comun cu ceilalţi oameni şi această părere neagă 
însăşi societatea ca temelie a statului. Iar cei ce spun că eşti dator să te 
simţi legat de concetăţeni, dar nu şi de străini, suprimă comunitatea 
socială a neamului omenesc şi aceasta, fiind suprimată, dispare din 


temelie binefacerea, generozitatea, justiţia. Oamenii cu astfel de opinii 
trebuie socotiți ca nelegiuiţii chiar faţă de zeii nemuritori. Ei răstoarnă 
societatea constituită între oameni, societate a cărei cea mai puternică 
legătură este a socoti că,mai degrabă e contra naturii ca omul să 
frustreze în interesul său pe om decît să sufere toate neajunsurile 
externe, corporale, sau mai ales sufleteşti, chiar dacă le suferă pe 
nedrept. Căci această virtute este singură stăpîna şi regina tuturor 
celorlalte virtuţi. 

Va spune poate cineva: „Asta înseamnă că un înţelept bunăoară, dacă 
moare de foame să nu ia hrana de la altul care nu e de nici un folos 
societăţii? (Nu, căci nu mi-e mai folositoare viaţa decît o astfel de tărie 
sufletească, încît să nu fac rău nimănui periiru folosul meu). Ce? Un om 
bun să nu răpească, dacă se poate, ca să nu îngheţe de frig, haina unui 
Falaris, tiran crud şi înspăimîntător?“ Este foarte uşor de răspuns la 
aceasta. Dacă tu ai luat de la un om care nti e bun de nimic ceva pentru 
folosul tău, ai făcut un fapt neomenesc şi contra legii naturale; dacă, 
dimpotrivă, cît trăieşti aduci mult folos statului şi societăţii umane şi 
pentru aceasta răpeşti ceva de la altul, faptul nu este de condamnat. Dar 
în afară de cazul acesta, trebuie să-şi suporte mai bine fiecare 
neajunsurile sale, decît să răpească din ce este altuia. Căci nu este 
"boala, sau sărăcia, sau altceva de acest fel mai îm168 

potriva naturii decît poftirea sau însuşirea a ceea c® nu este în drept să-ţi 
aparţină; dar şi părăsirea unei îndatoriri de folos comun este o încălcare a 
naturii» căci este nedreaptă. însăşi legea naturii, care ocroteşte şi împacă 
interesele oamenilor hotărăşte ea singură să fie trecute de la un om 
incapabil şi nefolositor cele necesare vieţii la bărbatul înţelept, bun şi 
brav, a cărui pieire constituie o mare pierdere socială; numai să facă 
astfel, încît sa nu săvîirşească în. vreun mod oarecare vreo nedreptate din 
cauza grijii şi preţuirii de sine. Aşa' îşi va face îndatorirea întotdeauna, 
lucrînd pentru folosul oamenilor şi pentru societatea omenească pe care o 
amintesc adesea. Cît priveşte un Falaris, judecata este foarte simplă: nu 
există nici un fel de: legătură între noi şi tirani, ci din contră cea mai 
mare nepotrivire şi nueo încălcare a naturii să-l jefuieşti dacă poţi pe cel 
pe care e onest să-l ucizi, pentru a extermina tot acest soi nenorocit din 
comunitatea omenească. Căci, după cum un membru se amputează dacă 
a început să fie lipsit de sînge şi de viaţă, devenind vătămător celorlalte 
părţi ale corpului, tot aşa trebuie să izolăm de corpul comun al umanităţii 
această sălbăticie şi. grozăvie a unei fiare cu chip de om. De această 
natură sînt toate chestiunile care tratează despre îndatoriri, ţinînd seamă 
de împrejurări. 

VII. Cred că astfel ar fi urmărit Panaetius subiectul, dacă întîmplarea sau 
ocupațiile nu i-ar fi zădărnicit planul. Alături de aceste sfaturi sînt în 
cărţile anterioare multe învățături din care se poate înţelege care sînt 


faptele de,care să fugim din cauza imoralităţii lor şi care sînt cele de care 
nu trebuie să fugim fiindcă nu sînt de loc imorale. Dar pentru că operei 
începute şi aproape terminate îi construiesc acum vîrful dacă pot spune 
astfel, ca geometrii care obişnuiesc să nu înveţe toate, ci cer să li se 
îngăduie unele presupuneri. 
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ca să explice mai uşor ceea ce vor, tot aşa şi eu, fiul meu Cicero, îţi cer 
să-mi îngădui, dacă poţi, supoziţia că nimic în afară de ceea ce este onest 
nu trebuie urmărit pentru sine însuşi. lar dacă această supoziţie nu este 
în spiritul lui Cratippus, vei admite cu siguranţă că ceea ce este onest 
trebuie în cel mai înalt grad urmărit pentru valoarea sa. Pentru mine este 
satisfăcătoare şi una şi alta şi amîndouă mi se par probabile, iar în afară 
de ele nu pot accepta nimic ca probabil. 

Dar mai întîi trebuie apărat Panaetius de acuzaţia că ar fi susţinut că nu 
cele utile pot fi în conflict uneori cu cele morale (căci nu era îngăduit), ci 
cele care par utile. Că nu există util care să nu fie şi moral şi că nu există 
nimic moral Care să nu fie şi util, adesea mărturiseşte, şi afirmă că nu a 
invadat în viaţa oamenilor un flagel mai mare decît opinia celor ce au 
despărţit aceste două domenii. Astfel, nu pentru ca să punem- vreodată 
pe cele utile mai presus de cele morale, ci ca să. le deosebim fără 
greşeală cînd ar fi fost cazul, a introdus acel conflict, care este aparent, 
iar nu real. Această parte rămasă deci o completez eu, fără nici un fel de 
ajutoare, ci, cum se spune, numai cu armele mele. Căci de la Panaetius 
nici unul dintre autorii care mi-au venit” în mînă n-au scris despre acest 
subiect ceva care sa mă mulţumească. 

VIII. Cînd ni se prezintă un obiect cu înfăţişare Se utilitate, el trebuie să 
producă asupra noastră o impresie. Dar dacă examinîndiu-l cu atenţie 
vezi că la acel obiect aspectul de utilitate este însoţit cu imoralitatea, 
atunci nu trebuie să părăseşti ceea ce e util, ci să înţelegi că unde este 
imoralitate nu poate fi utilitate. Iar dacă nimic nu este atît de contrar 
naturii ca imoralitatea (căci natura este dreaptă şi conformă cu sine 
însăşi, respingînd ceea ce este contrar) şi nimic nu poate fi atît de 
conform naturii ca utilitatea, desigur că nu poate să existe tn acelaşi 
obiect 
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Mutilitate şi imoralitate. Astiel, dacă sîntern născuţi pentru moralitate şi 
aceasta singură trebuie respectată, *cum este de părere Zenoni, sau 
trebuie socotită ca avînd mai mare valoare decît toate celelalte, cum 
spune Aristotel, este necesar ca moralitatea să fie singurul şi supremul 
bine. Şi ceea ce este bun este şi util; astfel că tot ce este moral este util. 
Greşeala oamenilor imorali constă în a fi răpiți de ceea ce pare util, care-i 
depărtează în mod fatal de moralitate. De aci asasinatele, otrăvirile, 
testamentele 'false, de aci furturile, incorectitudinile, împilările şi jefuirile 


concetăţenilor şi aliaţilor, de aci puterile insuportabile ale bogățiilor 
nemăsurate, în sfîrşit ambițiile de a domni în cetăţile libere, fapte decît 
care nimic nu se poate închipui mai mîrşav şi mai îngrozi- "tor. Amăgiţi de 
judecăţi înşelătoare, ei văd cîştigurile dinor asemenea fapte, dar 
pedeapsa, nu zic a legilor pe care adesea le calcă, ci a însăşi moralității 
care este cea mai aspră, n-o văd. Să alungăm deci din mijlocul nostru ca 
nelegiuit şi criminal acest soi de oameni, ' care-şi pun astfel de probleme, 
întrebîndu-se dacă să urmeze ceea ce ei văd că este moral, sau să se 
păteze cu bună ştiinţă de crimă. In însăşi îndoiala lor există crimă, chiar 
dacă n-au ajuns pînă la ea. Trebuie nici să nu mai stăm la îndoială asupra 
calităţii morale a unui fapt, cînd este imorală însăşi îndoiala. Şi în orice 
chibzuire a unui fapt înainte de. a-l săvîrşi, să fie alungată speranţa şi 
ideea de a în- 

1 Zenon din Citium, filozof grec, mort la Atena la 278 î.e.n.; a întemeiat 
stoicismul, curent filozofic, dezvoltat de Wdiscipolii săi, Cleanthes şi 
Chrysippos. Preocuparea lor centrală a constituit o problemă morală. 
Stoicii căutau să realizeze egalitatea morală, dar nu pe cea socială şi 
propovă- duiau indiferența faţă de viaţa publică. In stoicism se găsesc şi 
elemente materialiste (în fizică), şi idealiste (în etică indeosebi). 

şela şi a ascunde. Trebuie să ne fie destul că ne-am convins (dacă cel 
puţin am făcut oarecare progres în studiul înţelepciunii) că chiar dacă am 
putea să ne .ascundem de toţi zeii şi oamenii, nu trebuie totuşi să facem 
nimic lacom, nimic nedrept, nimic desfrinat, nimic nestăpînit. N 

IX. In legătură cu acestea, Platon a dat exemplul lui Gyges1: o dată 
acesta, pe cînd pămîntul se surpase de nişte ploi mari, s-a coborit într-o 
surupişte şi a zărit, după cum spune povestea, un cal de aramă care avea 
o uşă într-o parte a pîntecului. Cînd a des- chis-o a văzut înăuntru corpul 
unui om mort, de o mărime neobişnuită, cu un inel într-un deget, pe care 
l-a scos şi l-a pus la el; apoi s-a dus la adunarea păstorilor, căci era acest 
Gyges păstor regesc. Acolo, cînd întorcea spre palmă piatra inelului 
devenea nevăzut, deşi el vedea totul, cînd întorcea inelul cu piatra în - 
afară el devenea iarăşi vizibil. Folosindu-se de acest dar al inelului a dus- 
o pe calea ticăloşiei pe regină şi cu ajutorul ei a ucis pe rege şi â suprimat 
pe toţi Mcare i se părea că-i stau în cale, fără să fi putut fi văzut cînd a 
făcut astfel de crime. Astfel, datorită inelului, a ajuns pe neaşteptate 
regele Lydiei. Dacă un înţelept ar avea acest inel n-ar păcătui mai mult 
decît dacă nu l-ar avea. Căci bărbaţiil buni caută să săvirşească ceea ce 
este onest, nu ceea ce este ascuns. 

Unii filozofi nu răi, dar nu destul de ageri la minte, spun că povestea lui 
Platon este plăsmuită şi născocită pentru a arăta un fapt care s-a 
întîmplat, sau Wcare se poate întîmpla. Aceasta este semnificaţia inelului 
şi a exemplului; dacă nimeni nu are să ştie nici 


1 Republica, cartea a Il-a, cap. III, (359 D); despre acest păstor devenit 
rege al Lydiei şi fondator al dinastiei Mermnazilor (sec. VII î.e.n.) 
vorbeşte şi Herodot în operele sale (1,8). 
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să bănuie cînd ai făcut o faptă rea pentru bogăţie, putere, dominație, 
plăcere, şi dacă această faptă nu va fi ştiută niciodată, nici de zei nici de 
oameni, oare: ai s-o faci? Anumiți filozofi spun că aceasta nu se poate 
întîmpla. Desigur că nu se poate. Dar întreb: dacă totuşi ar fi cu putinţă 
ceea ce ei spun că nu e, ce ar face? Ei o ţin una şi bună: spun că aceasta 
nu se poate şi rămîn la părerea lor, fără să vadă unde duce discuţia. Cînd! 
întreb ce ar face dacă şi-ar putea ascunde faptele lor, nu de posibilitatea 
de a le ascunde întreb, ci de atitudinea lor în cazul acestei posibilităţi. 
Dar îi chinui pînă îi fac să recunoască anume că, dacă răspund că fiind 
siguri că nu vor fi pedepsiţi vor face tot ce le dictează interesul, sînt nişte 
criminali, iar dacă spun dimpotrivă, trebuie să admită împreună cu noi că 
sîntem datori să fugim de cele imorale, prin însuşi faptul că ele sînt astfel. 
Să ne întoarcem însă la: subiectul nostru. . v 

X. Sînt multe cauzele care tulbură sufletele sub aparenţa utilității. Cînd se 
deliberează asupra unui fapt nu trebuie pusă problema dacă poate fi 
părăsită moralitatea pentru un folos oricît de mare (căci şi aceasta este o 
imoralitate), ci dacă poate să nu fie: imoral ceea ce pare util. Cînd 
Brutus1 a luat puterea colegului Targuinus Collatinus, faptul putea părea, 
nedrept, căci acesta fusese tovarăş cu Brutus şi chiar ajutorul lui la 
alungarea puterii regale. Cînd însă fruntaşii statului hotăriseră că trebuie 
înlăturată familia lui Superbus, cu numele Tarquinilor şi chiar amintirea 
regalității, acest fapt util de a te îngriji 

1 Lucius Junius Brutus, conducătorul răsculaților care au- răsturnat pe 
Tarquinius Superbus, înlocuind regalitatea? cu” consulatul (509 î.e.n.) .! 
Primii consuli după căderea rega- ; lităţii au fost Brutus şi Tarquinius 
Collatinus care, pentrucă. era din familia Tarquinilor, a trebuit să renunţe 
la fune.-/ ţiuni şi să părăsească Roma. 
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de republică era aşa de moral, că trebuia să-l aprobe şi Collatinus. Astiel 
utilitatea a avut valoare prin moralitate, fără de care nici n-ar fi putut 
exista măcar ea utilitate. Dar nu este tot aşa şi cu acel rege care a 
întemeiat Roma. Lui i-a amăgit sufletul o aparenţă de utilitate: fiindcă i s- 
a părut că e mai util să domneşti singur decît cu altul şi-a ucis fratele. A 
călcat deci şi dragostea de frate şi de oameni, ca să poată dobînd'i ceea 
ce i se părea util, dar care în realitate nu era astfel; şi totuşi el a luat 
pricina cu zidul drept aparenţă de moralitate, pretext care nu putea găsi 
laudă şi nici nu era destul de motivat. Ela păcătuit deci, dacă n-am 
supărat prin acest cuvînt pe Quirinus1 sau pe Romulus. 


Desigur că nu trebuie să părăsim interesele noastre şi să le lăsăm în grija 
altora, cînd noi înşine avem nevoie de ele; dar să servească fiecare 
interesului său în măsura în care ne produce altuia o nedreptate. A spus 
just, ca de atitea ori; Chrysippos2: „Cel ce aleargă pe stadion trebuie să 
se silească şi să se ostenească din. răsputeri să învingă, dar în nici un caz 
nu trebuie să împiedice cu mîna sau cu piciorul pe adversar; la fel în viaţp 
nu este nedrept să cauţi ceea ce-ţi trebuie, dar e nedrept să răpeşti ceea 
ce este al altuia". 

Mai ales produc încurcături îndatoririle către prieteni, faţă de care eşti 
vinovat şi dacă nu-i ajuţi cînd poţi pe cale dreaptă, şi dacă-i ajuţi pe căi 
nedrepte. * 

Quirinus, (purtător de lance), nume dat lui Romulus, regele legendar care 
la 753 î.e.n. a fondat Roma. Jurămîn- tul lui Romulus era „e quirine", 
adică „pe lancea mea“. După credinţa romanilor el a fost răpit în cer în 
faţa armatei şi zeificat sub numele de Quirinus. 

* Chrysippos din Soli (m. 280 î.e.n.), unul din marii filozofi stoici vechi, 
considerat ca al doilea fondator al şcolii; a scris lucrări de logică, etică, 
cosmologie. 

In această privinţă există o învăţătură scurtă şi uşoară. Cele ce par utile: 
onorurile, bogăţia, plăcerile şir celelalte de acest fel niciodată nu trebuie 
puse mâi presus de prietenie. Dar din prietenie un bărbat bun* nu va 
călca nici îndatoririle către stat, nici jurămîn-, tul, nici dacă va fi chiar 
judecătorul prietenului său.. El va lăsa la o parte calitatea de prieten 
cîndi o va îmbrăca pe cea de judecător. Atît va da prieteniei: să-i placă a 
crede mai degrabă dreaptă cauza prietenului' şi să acorde apărării unui 
proces atît timp cît e de: îngăduit după legel. Cînd însă trebuie 
pronunţată sentinţa prin jurământ, îşi va aminti că are pe dumnezeu, ca 
martor, adică pe cît cred, conştiinţa sal 1 2, decît care- dumnezeu n-a dat 
nimic mai divin omului. Am moştenit de la înaintaşi un strălucit obicei de 
a ruga pe;: judecători, dacă am păstra-o: „Să facă tot ce se poate,, în 
marginile respectării jurămîntului“3. Această rugăminte se referă la ceea 
ce am spus mai înainte, că: un judecător poate ierta pe un prieten atât cît 
îi îngăduie onestitatea. Căci dacă ar trebui făcute toate- cîte le vor 
prietenii, atari legături n-ar mai trebui socotite prietenii, ci conjuraţii. 
Vorbesc despre prieteniile comune: fiindcă la bărbaţii înţelepţi şi desăvîr- 
şiţi nu poate exista nimic de acest fel. Se spune că: 

1 După legea Pompeia (51 î.e.n.), în procesele penale: avocatul acuzării 
avea dreptul să vorbească două gre în: proces, iar al apărării 3 ore, 
judecătorul putînd acorda un timp mai lung dacă era nevoie. In procesele 
civile, durata pledoariilor se pare că nu era încă iixată pe vremea lui' 
Cicero, ci s-a fixat mai tîrziu. 

2 Judecătorii înainte de a intra în şedinţă jurau că vor judeca aşa cum le 
dictează conştiinţa şi datoria. 


3 „Quae salva fide facere possit“ (Ce poate face res. pectînd încrederea), 
formulă consacrată pe care o foloseau, părţile în reclamaţiile ce le 
înaintau la tribunal. 
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Damon, şi Phintias1, pitagoriceni, au fost atât de legaţi sufleteşte, încît 
cînd tiranul Dionisiei fixase ziua morţii unuia din ei, care fiind condamnat 
la moarte ceruse cîteva zile pentru a vedea pe ai săi, celălalt a rămas în 
locul lui drept garanţie, primind a muri el dacă nu se întorcea prietenul 
său. Cînd acesta s-a întors la ziua fixată, tiranul, admirând fidelitatea lor, 
a cerut: să-l socotească şi pe el ca al treilea în prietenia lor. Cînd aşadar 
ceea ce pare util în prietenie se compară cu ceea ce este moral, să se lase 
la o parte aspectul util, să fie luată în considerare numai moralitatea. Iar 
cînd în numele prieteniei ne sînt cerute lucruri necinstite, să fie puse mai 
presus de prietenie credinţa şi respectul legilor. Astfel se înfăţişează 
îndatorirea în prietenie.. 

XI. Dar, sub aparenţa utilității, cel mai adesea se fac greşeli în afacerile 
publice, cum a fost cazul distrugerii Corintului de către noi. Foarte aspru 
au procedat, ateniehii care au hotări't ca aegineţilor care erau tari prin 
flota lor să li se taie degetele mari de la mîinil 1 2. Aceasta s-a părut util, 
căci Aegina ameninţa prea mult Pireul, din cauza vecinităţii. Dar nici un 
act de cruzime nu e util. Căci cea mai mare duşmană a naturii omeneşti, 
pe care trebuie s-o urmărim, este cruzimea. Fac rău cei care opresc pe 
străini să locuiască in oraşe şi îi proscriu, cum a făcut la strămoşii noştri 
Pennus şi de curînd Papius3. Este drept să nu se îngăduie- 

1 Damon şi Phintias, filozofi idealişti, discipoli ai lui Pitagora, cunoscuţi 
prin prietenia lor. Au trăit la Siracuza în timpul lui Dionisie cel Tînăr (sec. 
IV î.£.n.), care, impresionat fiind de devotamentul ce şi-l arătau, a vrut să 
fie primit ca al treilea în prietenia lor. 

2 Acest eveniment nu-l găsim la Tucidide, nici la Diodor,. ci numai la 
Elian (Historiae Variae, II, 9). S-ar putea să nu fie un fapt istoric, ci o 
legendă. 

3 M. Junius Pennus, tribun al poporului în 126 î.e.n.,.. a propus o lege 
prin care străinii trebuiau expulzați din/ 
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unuia care nu e cetăţean să se dea drept cetăţean, şi o lege în acest sens 
au făcut înţelepţii consuli Crassus şi Scaevola; dar e neomenos a interzice 
străinilor găzduire în oraş. Acele fapte sînt strălucite, în care aparenţa de 
utilitate publică este învinsă de onestitate. Statul nostru este plin de 
exemple, care culminează în acela din timpul celui de-al doilea război 
punic, cînd, după dezastrul de la Cannae, toţi au arătat mai mult eroism 
moral decît în zilele fericite: nici un semn de teamă, nici pomeneală de 
pace. Atît de mare este puterea morală, încît întunecă aparenţa utilității. 
Ate- nienii, cînd n-au mai putut în nici un chip rezista atacului perşilor, şi- 


au luat hotărîrea să părăsească oraşul, să-şi lase soțiile şi copiii la 
Troezene şi apoi să se îmbarce şi să apere libertatea Greciei, l-au ucis cu 
pietre pe un oarecare Cyrsilus, care îi îndemna să ră- ,/mină tn oraş şi să 
primească pe Xerxel. Se părea că el urmează calea utilității, dar aceasta 
nu exista din moment ce îi stătea împotrivă onestitatea. Temistocle, după 
victoria avută în războiul cu perşii, a spus în adunare că el are un plan 
salutar pentru stat, dar că nu este bine ca acest plan să fie ştiut de toţi şi 
a cerut ca poporul să delege un reprezentant, cu care să stea de vorbă. A 
fost delegat Aristide* 2. Acestuia el i-a spus că poate să incendieze pe 
ascuns flota lacedemo- nienilor, care se găsea ancorată la Cytheum, fapt 
care 

Roma. Această lege a fost înnoită de C. Papius, tribun al poporului în 65 
î.e.n. '. 

'Faptul acesta este relatat de Demostene, în discursul asupra coroanei. ; 
2 Aristide (540—469 î.e.n.) bărbat politic atenian, supranumit pentru 
integritatea lui, „cel drept". A fost ostracizat în 484 î.e.n.; a revenit în 
patrie pe care o apărat-o cu vitejie la Salamina şi Plateea în cel de-al 
doilea război gre- co-persan şi a condus finanţele Atenei cu o cinste 
deosebită murind sărac. - W 
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ar fi avut ca urmare slăbirea puterii lacedemoniene. Cînd auzi Aristide 
aceasta veni în adunarea care-l aştepta cu mare nerăbdare şi arătă că 
planul pe care i l-a comunicat Temistocle e foarte folositor, dar foarte 
necinstit. Atenienii au judecat că ceea ce nu e moral nu poate fi nici util şi 
au respins planul pe care încă nu li-l făcuse cunoscut Aristide. Au 
procedat mai bine ei decît noi, care nu pedepsim pe pirați şi avem pe 
aliaţi tributaril. 

XII. Rămîne deci stabilit că ceea ce e imoral nu e niciodată util, nici 
măcar atunci cînd dobîndeşti ceea ce socoteşti că e util. Şi e periculos să 
crezi util ceea ce este imoral. 

, Dar intervin, cum am spus mai sus, adesea cauze cînd pare a veni în 
conflict moralul' cu utilul, cînd trebuie să judeci dacă există un conflict 
categoric, sau se poate împăca utilul cu moralul. Se pun multe asemenea 
chestiuni; de pildă: un bărbat onest a adus din Alexandria la Rodos o 
mare cantitate de grîu, la ro- dieni fiind o mare lipsă şi foamete din cauză 
că nu s-au făcut bucatele. Dacă el ştie că au mai plecat pe mare de la 
Alexandria şi alte corăbii încărcate cu grîu şi vede ce s-au îndreptat toţi 
spre Rodos, va spune aceasta rodienilor, sau o va ţine sub tăcere, pentru 
ca el să-şi vîndă marfa cît mai scump cu putinţă? Să ne închipuim că el 
este un om cinstit şi înţelept: el nu va ascunde faptul rodienilor din 
moment ce va socoti că aceasta ar fi ceva necinstit, dar întrebarea ce şi- 
ar putea-o pune, dacă este sau nu necinstită tăinuirea, iată actul de 
deliberare sufletească ce-l examinăm. în împrejurări 


Pompei a dat pămînt şi oarecare privilegii piraţilor din Cilicia, ajutîndu-i 
să construiască oraşul ce s-a numit Pompeiopolis. Cezar a confiscat 
pămînturi şi le-a împărţit partizanilor săi, iar pe aliaţii care sprijiniseră pe 
Pompei i-a impus la plata unui tribut. 

12 — Cicero. 
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de acest gen alta este părerea lui Diogene din Babilon', un stoic de seamă 
şi de toată încrederea şi alta este a> lui Antipateri 1 2, discipolul lui şi un 
om toarte ager la minte. După Antipater, trebuie arătate toate de la 
început, să nu ignoreze cumpărătorul nimic din ceea ce: ştie vînzătorul. 
După Diogene, vînzătorul trebuie să spună defectele obiectelor pe care le 
vinde numai atit cît îi ordonă dreptul civil; cît priveşte restul, este destul 
doar să nu înşele; pentru că dacă vinde, interesul este să vîndă cît mai 
bine. „Am adus marfa, am expus-o, o vind nu mai scump decît alţii, poate 
chiar mai ieftin, cînd am multă; cui fac o nedreptate?" De altă parte 
Antipater motivează: „Ce spui? Tu, care eşti da-! tor să te îngrijeşti de 
oameni şi să serveşti societăţii umane şi care te-ai născut în acea lege şi 
ai acele- principii ale naturii cărora eşti dator să te supui şi pe care 
trebuie să le urmezi, ca folosul tău să fie folos» comun şi la fel folosul 
comun să fie folosul tău, vei ascunde oamenilor ceea ce ar veni pentru 
binele şi mulţumirea lor?" Poate Diogene va răspunde astfel: „Altceva 
este a ascunde şi altceva a tăcea şi eu nu-ţi ascund nimic dacă nu-ţi spun 
care este natura zeilor, care este binele suprem, cunoştinţe care ţi-ar 
folosi mai mult decît nişte grîu fără valoare. Dar nu sînt obligat’ să-ţi spun 
ţie tot ce ţi-ar putea fi de folos". „Ba, va- spune celălalt, eşti obligat, dacă 
îţi aminteşti că există între oameni un legămînt social natural". „îmi 
aminl 

Diogene din Babilon, filozof stoic, născut la Seleuoia- lingă Babilon (sec. Il 
î.e.n.), a învăţat filozofia la Atena, avînd ca nrofesori pe Clirysippos şi pe 
Zenon din Tars. Ire 155 a fost trimis la Roma în ambasadă împreună cu 
Crito- laos şi Carneade. In Roma a ţinut lecţii şi a trezit romanilor 
interesul pentru filozofie. 

2 Antipater din Tars (sec. II. î.e.n.), discipolul lui Diogene şi profesorul lui 
Panaetius, a combătut pe adepţii filozofiei Noii Academii. 

tesc, va răspunde Diogene, dar oare este astfel făcută societatea, încît 
nimic să nu fie al meu personal? Dacă este aşa nu trebuie să mai vinzi 
nimic, ci să dai totul degeaba". 

XIII. Vezi, în toată discuţia aceasta unul nu spune: „deşi e imoral cutare 
lucru, totuşi îl fac, fiindcă- mi foloseşte", ci îmi e de folos fără să fie 
imoral; iar celălalt răspunde că nu trebuie făcut deoarece e imoral. Să 
presupunem că un om îşi vinde casa din cauza unor defecte pe care el le 
cunoaşte, dar ceilalţi nu le ştiu: camerele sînt nesănătoase şi alţii le 
consideră bune, nu ştiu că în dormitoare apar şerpi, că sînt rău 


construite, că sînt gata să se prăbuşească; acestea, în afară de stăpîn, 
nimeni nu le ştie. întreb: dacă vînză- torul nu spune aceste defecte 
cumpărătorilor şi vinde casa cu mult mai mult decît face, oare nu 
săvirşeşte el un act nedrept şi necinstit?1 Antipater spune: „Săvirşeşte un 
act necinstit, căci a nu arăta calea celui rătăcit (fapt care la atenieni era 
sancţionat prin blesteme publice)1 2 ce este alta decît a lăsa pe un 
cumpărător să alunece şi, din neştiinţă, să cadă în cea mai mare 
înşelăciune? Este mai mult decît a nu arăta drumul; căci înseamnă a-l 
induce în eroare cu bună ştiinţă". Diogene, din contră,. răspunde: „Oare 
te-a constrins să'cumperi cel care nici nu te-a îndemnat? El a vîndut ce nu 
i-a mai plăcut, tu ai cumpărat ce ţi-a plăcut. Dacă cei care scriu pe tăblițe: 
casă burtă şi bine construită nu socotesc că fac o înşelăciune, 

1 Cicero foloseşte acelaşi exemplu în Republica, I. 3. 

2 A arăta cuiva drumul, a împrumuta foc, a lăsa pe cineva să ia apă dintr- 
un izvor şi altele de acest fel erau la atenieni îndatoriri de elementară 
umanitate şi era blestemat public cel ce era atît de lipsit de omenie, încît 
să nu ajute pe semenul său în lucruri aşa de mărunte şi, care nu costau 
nimic. 
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chiar dacă nu e bună casa şi nu e zidită cu plan, cu atît mai puţină vină au 
cei ce n-au lăudat casa. Ce fraudă poate fi din partea vînzătorului acolo 
unde cumpărătorul şi-a putut face singur idee de ceea ce cumpără? Dacă 
nu se poate garanta pentru cele spuse, cum s-ar putea garanta pentru 
ceea ce nu s-a spus? Ce-ar fi mai nesocotit, decît ca vînzătorul să 
vorbească despre defectele obiectelor pe care le vinde? Ce-ar fi mai 
absurd, decît ca un misit să strige în public din porunca proprietarului: 
„Casă nesănătoasă de vîn- 

zare?“. i 

Astfel că în unele situaţii îndoielnice dintr-o parte se apără moralitatea, 
din cealaltă se pledează pentru utilitate, în aşa mod, încît ceea ce pare 
util nu numai că e moral să-lfaci, dar chiar e urit să nu-l faci. Aceasta este 
nepotrivirea care apare adesea între util şi moral. Problema trebuie 
rezolvată, fiindcă n-am pus-o doar ca să întrebăm, ci ca să răspundem la 
ea. După părerea mea, nici acel negustor de grîu nu trebuia să înşele pe 
rodieni, nici vînzătorul casei nu trebuia să ascundă nimic cumpărătorilor. 
Căci nu înseamnă numai că a rămas ascuns ceea ce ţii sub tăcere, cj că 
pentru cîştigul tău ai vrut ca ceea ce tu ştii să nu cunoască cei ce aveau 
interesul să ştie.' Cine nu vede ce fel este acest soi de ascundere şi cine 
sînt oamenii pe care îi vizează? Desigur nu sinceri şi deschişi, nu loiali şi 
drepţi, nu cinstiţi, ci mai degrabă vicleni, ascunşi:, şireţi, înşelători, răi, 
necinstiţi, păcă toşi. Oare e util: să porţi toate aceste nume urite şi multe 
altele ca acestea? 


XIV. lar dacă este de condamnat tăinuirea, ce trebuie să spunem de vorba 
rostită pentru a înşela? C. Canius1, cavaler roman, spiritual şi destul de 
cult, venind 

1 C. Canius, cf. De. Oratore, II, 69. 

o dată la Syracuza, cum declară el însuşi, pentru a se odihni, iar nu 
pentru afaceri, spunea mereu că vrea să cumpere o moşioară la ţară, 
unde să-şi poată invita prietenii şi unde să petreacă nesupărat de nimeni. 
Aflîndu-se această ştire, un oarecare Pithius, care făcea pe zaraful la 
Syracuza, veni şi-i spuse că el are o moşie, care nu e de vînzare, dar că o 
poate pune la dispoziţia lui Canius să se folosească de ea ca şi cum ar fi a 
sa şi în acelaşi timp l-a invitat, la masă la moşie pentru a doua zi. Canius 
primind, Pithius, care era, ca bancher, cu trecere la toate clasele de 
cetăţeni, a convocat pe pescari la el şi le-a cerut ca a doua zi să 
pescuiască în faţa moşiei lui, dîndu-le şi alte îndrumări pe care le-a crezut 
el necesare. La ora mesei a venit Canius: o masă îmbelşugată pregătită 
de către Pithius, o mulţime de bărci în faţa ochilor, fiecare aducea ceea 
ce prinsese şi cantităţi mari de peşte erau depuse la picioarele lui Pithius. 
Atunci Canius întrebă: „Ce este aceasta Pithius? Ce e cu atita peşte, cu 
atitea bărci?" Acesta răspunse: „Ce este de mirare? Tot peştele din 
Syracuza numai în acest loc este; aici este vadul unde se stringe peştele 
şi pescarii nu se pot depărta de această vilă". Plin de dorinţă, Canius îi 
ceru lui Pithius să i-o vîndă. Acesta la început se lăsă greu; apoi, ce să 
mai lungim vorba, tîrgul s-a făcut. Omul dorpic şi bogat a cumpărat moşia 
cu cît a cerut Pithius. S-a încheiat contractul, s-a făcut vînzarea. A doua zi 
Canius invită pe prietenii săi. Vine şi el devreme. Nu vede nici o barcă. 
întrebă pe un vecin dacă nu cumva pescarii au sărbătoare, de nu vede pe 
nimeni. „Nu, pe cît ştiu n-au nici o sărbătoare, răspunse acesta. Dar nici 
unul nu obişnuieşte să pescuiască aici: mă mir ce se întimplase ieri cu ei". 
Canius nu mai putea de miînie. Dar ce avea să facă? Colegul şi prietenul 
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meu Aquilius1 nu formulase instrucțiuni asupra înşelăciunii; conform 
acestora, 'cînd era întrebat ce este o gravă înşelăciune (dolus malus) 
răspundea că.este cînd una se arată şi alta se face. Aceasta este desigur o 
definiție cuprinzătoare, dată de un om priceput. Pithius deci, ca şi toți cei 
care una arată şi alta fac sînt perfizi, necinstiți, răi. Nici o faptă a lor nu 
poate fi utilă, de îndată ce este pătată de atîtea păcate. 

XV. Dacă definiţia lui Aquilius este justă, trebuie înlăturată din viaţă orice 
prefacere şi ascundere. Un om cinstit nu va ascunde nimic pentru a 
cumpăra ori a vinde mai bine. Asemenea viclenie era sancţionată de legi; 
de pildă cele 12 table pedepseau pe tutorii, vicleni, legea Plaetoria9, pe 
cei ce înşelau pe minori şi în sfîrşit nu era nevoie de un text de lege în 
judecăţile Care se făceau după formula „cu bună credinţă"3 4 *. Cuvintele 
acestea au foarte mare valoare în procese în care judecata face apel la 


ele. Hotărirea în materie de dotă la despărţirea dintre soţi se face după 
formula „atit cit este cinstit şi drept", iar în procese fiduciare4 * *, 

1 C. Aquilius, coleg de quaestură cu Cicero şi unul din jurisconsulţii 
celebri ai Romei, a introdus în jurispru- denţă formula „De dolo malo". , 

- 12 Legea Plaetoria declara nule contractele făcute cu un minor, dacă 
ele nu fuseseră încheiate în asistenţa unui curator numit de pretor şi 
pedepsea sever orice înşelătorie căreia îi cădea victimă un minor. 

3 In dreptul roman se făcea deosebire între „actiones stricti juris" în care 
judecătorul trebuia să sprijine hotărîrea pe texte şi „actiones bonae fidei", 
în care el judeca pe bună credinţă, nefiind în acest caz legat de litera 
textului şi ca atare hotărîrea lui neputind fi atacată pentru vreun defect 
de procedură. 

4 Pactum fiduciae, contract de vînzare, prin care obiectul 

vîndut trebuie înapoiat vînzătorului după un anumit 

timp şi în anumite condiţii. 
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-după cuvintele „ca între oameni cinstiţi'*1. Ce, formula „atît cît este 
cinstit şi drept1' poate lăsa loc fraudei? Iar cînd se spune: „Ca între 
oameni cinstiţi" poate avea loc înşelăciunea şi inducerea în eroare? In 
ascunderea intenţionată există înşelăciunea gravă (dolus malus), după 
cum spune Aquilius. Trebuie prin urmare să înlăturăm orice minciună în 
angajamentele pe care le luăm. Nici vînzătorul nu trebuie să fie un 
înşelător care cere două preţuri, nici cumpărătorul. Şi la unul şi la altul, 
dacă au intrat în tratative, cuvîntul spus o dată să fie cuvînt. Q. Scaevola, 
fiul lui Publius, a cerut o dată să i se comunice preţul unei moşii pe care 
voia să o cumpere şi cînd vînzătorul, i l-a făcut cunoscut, el a spus că 
moşia valorează mai mult şi i-a dat 100 000 sesterţii mai mult. Nimeni nu 
neagă că aceasta a fost Wo.faptă de om cinstit; dar n-ar spune toată 
lumea că -este şi fapta unui om înţelept: e ca şi cum ar fi vîndut-o mai 
ieftin decît ar fi putut s-o vîndă. Acesta' e răul că se face deosebire între 
cei cinstiţi şi cei înţelepţi. De aceea zice Ennius: Nu înţelege nimic 
înțeleptul care nu este în stare să-şi fie de folos lui. Aş fi de acord cu 
Ennius dacă aş înţelege la fel cu el ce este a fi de folos. Văd că Hecaton 
din Rodos 1 2, discipolul lui Panaetius, spune în cartea intitulată Despre 
îndatoriri, pe care a scris-o lui Q. Tubero3: „Este înţelept cel ce nu face 
nimic contra moralei, contra legilor, contra instituţiilor statului, avînd 
totuşi grijă şi de interesele şale. Căci nu sîntem bogaţi numai pentru noi, 
ci şi pentru 

1 Formulele cu buna credinţă (ex fide bona), atît cît <e cinstit şi drept 
(melius aequius), ca între oameni cinstiţi (inter bonos bene agier), se 
aplicau în actiones bonae fidei. 

2 Hecaton din Rodos, filozof stoic puţin cunoscut. 


3 Q. Aelius Tubero, nepot al lui Scipio Aemilianul, era extrem de 
econom şi sever în moravuri. Despre el vorbeşte Cicero în Brutus, 31, 
117, iar în Republica îl face interlocutor în dialog. 

copiii noştri, pentru rude, pentru prieteni şi mai ales pentru stat. Puterea 
şi averea fiecăruia este averea statului 1. El desigur că nu aprobă fapta 
lui Scaevola (despre care am vorbit mai sus); căci el spune că, în general, 
numai ceea ce nu-i îngăduie legile nu face pentru interesul său. Lui nu 
avem a-i atribui mare laudă, sau mare preţuire. Dar, dacă prefacerea şi 
ascunderea sînt o gravă înşelăciune, sînt foarte puţine lucruri în care să 
nu existe această gravă înşelăciune şi dacă om cinstit este acela care 
ajută pe toţi cîţi poate şi nu vatăm'ă pe nimeni desigur că acest om cinstit 
nu-l vom găsi uşor. Deci niciodată nu e utilă o abatere morală, fiindcă e o 
necinste şi, fiindcă întotdeauna este moral a fi om cinstit, întotdeauna e şi 
util. 

XVI. Cu privire la legea averilor imobiliare dreptul nostru civil ordonă ca 
vînzătorul să declare de la început ce defecte au obiectele pe care le are 
de vînzare. După cele 12 table era destul să se specifice ce declaraţie a 
făcut vînzătorul, care era condamnat la despăgubiri îndoite dacă nu arăta 
ceva de la început, jurisconsulţii dîndl pedeapsă chiar pentru tăcere. Ei 
au stabilit că vînzătorul, care a ştiut şi n-a spus pe nume un defect al 
imobilului său, este răspunzător în faţa legilor. Augurii trebuind a-şi 
exercita profesiunea pe Capitoliu şi fiind împiedicaţi în aceasta de casele 
lui: T. Claudius Centumalus, i-au cerut să dărime partea mai înaltă din 
cauza căreia nu puteau lua auspicii. Claudius a publicat de vînzare tot 
grupul de case pe care l-a cumpărat P. Calpurnius Lanarius. Augurii i-au 
comunicat şi acestuia acelaşi lucru. După ce Calpurnius a făcut 
dărîmările cerute, aflind că T. Claudius pusese în vînzare casa după ce 
augurii îi făcuseră cunoscut s-o dărime, l-a dat în judecată cerînd' 
despăgubiri pe baza formulei bunei credinţe. Sentința a fost 
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dată deM. Catol, tatăl prietenului meu cu acelaşi nume. (Alţii îşi datoresc 
părinţilor numele lor; acesta este cunoscut prin fiul său, care i-a făcut 
strălucit numele).. Acesta a dat, ca judecător, hotărîrea următoare: 
„Fiindcă în momentul vînzării ştiuse că trebuia să facă dărîmările cerute 
şi nu declarase, este dator să plătească despăgubiri cumpărătorului*1. El 
deci a stabilit că buna credinţă cere ca viciile pe care le cunoaşte 
vînzătorul să le ştie şi cumpărătorul. lar dacă judecata lui e dreaptă, nici 
acel vînzător de grîu, nici vînzătorul caselor insalubre n-au procedat 
cinstit tăcînd. Nu pot fi cuprinse în dreptul civil toate reticenţele de acest 
fel; dar cele ce sînt menţionate se au In vedere cu toată grija. M. Marius 
Gratidianus1 1 2, o rudă a noastră, s vîndut lui C. Sergius Orata casele pe 
care le cumpărase tot de la acesta cu cîţiva ani înainte. Ele erau supuse 
unei servituţi faţă de Sergius, dar Marius n-a specificat aceasta în 


contractul de vinzare. Afacerea a ajuns la judecată. Pe Orata îl apăra 
Crassus, iar pe- Gratidianus îl apăra Antonius. Crassus invoca dreptul:: 
„Vinzătorul trebuie să răspundă de defectele pe care: le-a ştiut şi nu le-a 
declarat**, Antonius îi opunea echitatea: „Fiindcă acel defect nu fusese 
necunoscut lui Sergius care,cumpărase acele case, n-a fost nevoie să: rliai 
fie declarat şi nu l-a înşelat pe el, care ştia situaţia juridică a ceea ce 
cumpăra**. Cu ce scop am dat' aceste exemple? Ca să înţelegi că 
strămoşilor noştri nule-a plăcut înşelătoria. 

XVII. Altfel condamnă legile viclenia şi altfel filozofii: legile cu forţa, 
filozofii cu raţiunea şi înţelegerea. Rațiunea postulează să nu se 
săvîrşească nimic cu viclenie, înşelăciune, prefăcătorie. Aşadar, 
înşelăciunea 

1 Marcus Cato, tatăl stoicului şi republicanului Cato din Utica. 

2 M. Marius Gratidianus, rudă îndepărtată a lui Cicero 
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mu e totuna cu a întinde o cursă chiar dacă nu momeşti şi nu atragi 
fiare? Fiarele cad adesea în cursă, iără să le urmărească cineva. Tu, cînd 
scoţi casa în vînzare pui tăbliţa de anunţ ca şi un laţ în care cade un 
imprudent. Văd că asemenea fapte din cauza decăderii moravurilor, nici 
din punct de vedere moral, nici din punct de vedere legal sau juridic nu 
sînt sancţionate; totuşi legea naturală le sancţionează. Căci există o 
legătură socială (şi aceasta am spus-o des, dar totuşi nu strică s-o mai 
repet), foarte întinsă, a oamenilor între oameni; mai strinsă e a acelora 
care sînt «de acelaşi neam şi foarte strinsă a acelora care sînt de aceeaşi 
etate. Astfel strămoşii noştri au voit ca -altceva să fie dreptul ginţilor şi 
altul dreptul civil. Ceea ce este de domeniul dreptului civil nu este 
neapărat şi de domeniul dreptului ginţilor; ceea ce este al ;ginţilor trebuie 
să fie însă şi civil. Noi nu păstrăm nici un chip solid şi concret al 
adevărului drept şi al sorei sale justiţia. Ne folosim de umbre şi imagini. 
O, Wde le-am urma cel puţin pe acestea! Căci ele se desprind din 
exemplele minunate pe care ni le dă natura şi adevărul. 

Ce valoare au cuvintele: prin tine şi credinţa ta să nu ţiu călcat şi jefuit, 
sau acele cuvinte de aur: să se procedeze cinstit, ca între oameni cinstiţi 
şi fără înşelăciune1. Dar marea întrebare este cine sînt cei cinstiţi şi ce 
înseamnă a se proceda cinstit? Q. Scaevola spunea că au cea mai mare 
putere toate acele procese în «care se adăuga formula cu bună credinţă şi 
arăta că numele bunei credinţe are o largă aplicare, întrebuin- ţîndu-se în 
tutele, societăţi, acte fiduciare, mandatel 1 2, 

1 Amîndouă formulele fac parte din „pactum fiduciae", v. nota 4, pag. 
182. 

2 Mandatum, act prin care o persoană dă alteia dreptul de a lucra în 
numele său. 
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în cumpărări şi vînzări, împrumuturi, închirieri, în sfîrşit în toate actele 
de viaţă socială: în acestea, îndatorirea judecătorului de autoritate este să 
hotărască, mai ales cînd se ivesc neînţelegeri între contractanţi, ce 
datorează fiecare celuilalt. De aceea trebuie înlăturate acele înşelătorii şi 
acea, şiretenie care vrea să treacă drept prudenţă, dar care este în 
realitate foarte departe şi potrivnică acesteia. Prudenţa constă in a 
deosebi binele de rău; şiretenia, dacă toate care sînt necinstite sînt rele, 
pune ceea ce e rău mai presus de bine. Şi nu numai în vînzări de imobile 
dreptul civil ieşit' din natură pedepseşte şiretenia şi înşelăciunea, dar 
chiar în vînzarea de sclavi orice înşelăciune a vîn- zătorului este 
sancţionată. Conform unei ordonanţe a edililor, în comerţul de sclavi 
vînzătorul trebuie să declare dacă ei sînt sănătoşi, dacă au fugit, sau au 
furat vreodată. Evident, alta este situaţia cînd sclavii se moştenesc. De 
aci se înţelege că, natura fiind izvorul dreptului, este conform ei ca 
nimeni să nu procedeze astfel încît să profite de neştiinţa altuia. Şi nu se 
poate născoci un rău mai mare în viaţă decit să treacă drept inteligenţă 
şiretenia, din care nasc aceste nenumărate cazuri, care fac să pară cele 
oneste în conflict cu cdle utile. Cîţi se vor găsi oare, dacă ar, fi sigur că nu 
sînt descoperiţi şi pedepsiţi să se poată stăpîni de la acte necinstite? 
XVIII. Să cercetăm, dacă vrei cîteva exemple, în care oamenii de rînd nu 
văd că ar exista ceva vinovat în fapta lor. Nu este desigur vorba de 
asasinate, de otrăviri, de testamente falsificate, de tilhării, de delapidări 
de bani publici, care nu e cazul a fi pedepsite cu vorba şi cu discuţii 
filozofice, ci Cu închisoare şi lanţuri; examinăm acum fapte făcute de 
oameni socotiți cinstiţi. Unii au adus din Grecia la Roma un testament fals 
al bogătaşului L. Minucius Basilius. Ca să obţină mâi uşor cele ce 
prevedea testamentul, au în- 
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scris ca moştenitori împreună cu ei şi pe M. Crassus şi Q. Hortensius, 
oameni Tfoarte influenți din aceeaşi' vreme, care, deşi au bănuit că e 
vorba de un fals* dar ei neştiindu-se părtaşi la săvîrşirea lui, n-au. respins 
proiitul de pe urma unui delict făcut de altcineva. Ce? Oare poate fi 
motivată fapta lor ca să nul pară o delicventă? După părerea mea nu, deşi 
pe unul: l-am iubit cînd trăia, iar pe celălalt nu-l urăsc acum cînd a murit. 
Basilius voise c'a M. Satrius, nepot de soră, să-i poarte numele şi-l făcuse 
moştenitor —. vorbesc de Satrius, pată ruşinoasă a acelor timpuri, care 
era patronul teritoriului Picenian şi Sabin — şi nu era. drept ca cetățenii 
de frunte să ia pămîntul, iar lui Satrius să nu-i rămînă nimic în afară de 
nume. Dar,, dacă acela care nu combate nedreptatea şi n-o îndepărtează 
de la ai săi cînd îi stă în putinţă, devine el. însuşi nedrept, precum am 
arătat în cartea întiia, cum trebuie socotit cel care nu numai că nu 
respinge nedreptatea, dar chiar o ajută? Mie nici chiar moştenirile 
adevărate nu mi se par cinstite, cînd sînt dobîndite prin ocolirea 


mîngiietoare şi vicleană a îndatoririlor, prin înşelăciune, iar nu prin 
adevăr. In astfel de situaţii se pare uneori că utilul ar fi una şi moralul 
alta. Părere falsă; fiindcă principiul de bază este acelaşi şi pentru util şi 
pentru moral. Cine nu l-a înţeles, de nici o fraudă şi de nici o crimă nu e 
departe. Cel ce-şi face socoteala: „Acest lucru este moral, însă acesta 
foloseşte1 1, va face greşeala de a îndrăzni să separe două lucruri legate 
de natură, greşeală care este izvorul tuturor înşelăciunilor, răutăţilor şi 
crimelor. 

XIX. Dacă un om cinstit ar avea'puterea ca doar să facă un semn din 
degete şi să-şi introducă numele său în testamentele celor bogaţi, el nu s- 
ar folosi de această putere, chiar dacă ar fi sigur că n-ar fi bănuit de 
nimeni niciodată. Dar dacă ai da lui M, Crassus 
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Maceastă putere de a se înscrie moştenitor printr-un simplu semn din 
degete, cînd în realitate el n-ar fi adevărat moştenitor, crede-mă că ar 
sări în sus de bucurie în for. Omul drept şi moral, în înţelesul dat de npi, 
nu răpeşte nimic atluia ca să-şi atribuie sie-şi. Cel care admiră astfel de 
fapte mărturiseşte că nu ştie ce este acela om cinstit. lar dacă vrea cineva 
să descurce în sufletul său această noţiune ce i se pare complicată, va 
învăţa că om cinstit este acela care este de folos altora cît poate, care nu 
face rău nimănui, în afară de legitima apărare. Ce deci? Nu face rău cel 
ce, ca prin farmec, izbuteşte să înlăture moştenitorii adevăraţi şi să le ia 
locul? 

„Aşadar — poate va zice cineva — nu va face ceea ce e util, ceea ce e 
convenabil?" Să înţeleagă că nimic nu e nici convenabil, nici util, dacă 
este nedrept. Cine nu va învăţa aceasta, nu va putea fi om -cinstit. Cînd 
eram copil, am auzit de la tatăl meu că fostul consul Fimbria a avut de 
judecat pe M. Lutatius Pinthia, un cavaler roman cu tot,ul cinstit, care s-a 
angajat să plătească o sumă de bani, dacă ar fi fost dovedit că a săvirşit 
vreo incorectitudine. Fimbria i-a spus că nu va judeca niciodată acest caz, 
ca să nu păteze reputaţia unui om cinstit, dacă ar fi dat o hotărire 
defavorabilă, nici să pară a-i fi decernat el titlul de om cinstit, cînd 
aceasta se constata din nenumăratele însărcinări şi laude publice pe care 
le primise. Aşadar, pentru omul cinstit pe care-l concepea astfel şi 
Fimbria, nu numai Socrate, în nici ţrn chip rju poate să fie util ceva care 
nu e onest. Un asemenea om nu va îndrăzni nu numai să facă, dar nici 
măcar ^ să gindească ce nu îndrăzneşte să mărturisească. Oare nu e 
ruşine să se îndoiască filozofii de lucruri de care nu se îndoiesc nici 
oamenii de la ţară? De la aceştia . a luat naştere proverbul scos din 
întrebuințare din 
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cauza vechimii: cînd laudă credinţa şi bunătatea cuiva, ei spun că poţi 
avea încredere să te joci cu el pe întuneric ghicitul degetelori. Ce 


înseamnă acest proverb decît că nu ţi-e de folos un lucru care nu ţi se 
cuvine, chiar dacă ţi l-ai putea însuşi fără să te afle nimeni? Vezi, deci, din 
acest proverb că nici acelui Gyges nu i se poate da voie, nici acestuia pe 
care l-am presupus niţel mai înainte, să stringă la sine printr-un semn din 
degete moştenirile tuturora? După cum, oricît ar fi ţinută ascunsă 
calitatea lui, un fapt imoral nu poate în nici un caz deveni moral, acelaşi 
fapt imoral nu poate deveni util, opunîndu-se la aceasta şi stînd împotrivă 
natura. 

XX. Dar, s-ar putea obiecta, un cîştig foarte mare poate scuza o greşeală. 
C. Marius neputînd nădăjdui pe altă cale consulatul, fiindcă trecuseră 7 
ani de la pretoratul său şi încă nu întrevedea măcar posibilitatea 
candidaturii, fiind ofiţer în armata lui 9. Mette- lus, bărbat şi cetăţean de 
cea mai mare vază, l-a acuzat pe acesta în faţa poporului foman, pe cînd a 
fost trimis de el la Roma, că tărăgănează războiul; le-a spus că dacă-l fac 
pe el consul, în scurt timp va aduce: pe lugurta viu sau mort în mîna 
poporului roman. Astfel el a devenit consul, dar s-a depărtat de credinţă 
şi justiţie, el care, printr-o falsă acuzare, a: atras ura asupra celui mai bun 
şi mai serios cetăţean, al cărui ofiţer superior era şi de care fusese trimis 
la Roma. Nici Gratidianus al nostru n-a îndeplinit' o îndatorire de om 
cumsecade, cînd tribunii plebei întruniseră colegiul pretorilor, printre 
care era şi Grati- 

1 Joc ce se mai găseşte şi azi în Italia sub numele de morra şi care consta 
în a arăta repede mîna cu un număr de degete întinse, număr pe care 
partenerul trebuie să-l ghicească pronunţindu-l aproape în momentul cînd 
mîna a fost; ridicată. 

dianus însuşi, ca să hotărască de comun acord intr-a chestiune monetară. 
Fluctua aşa de mult în acele timpuri moneda, că nimeni nu putea şti ce 
valoare au banii săil. Au redactat împreună o ordonanţă cu sancţiuni 
civile şi penale şi s-au înţeles ca după masă să vină toţi la tribuna din for. 
De îndată ce ceilalţi au- plecat, Marius de la tribunal s-a dus drept in for 
şi a» proclamat singur ceea ce rtedactase îînpreună cu ceilalţi. Acest 
lucru, dacă vrei să ştii, i-a adus mare onoare: i s-au ridicat statui în toate 
mahalalele, s-a ars- în faţa lor tămiie şi ceară. Ce să spun, n-a fost 
niciodată nimeni mai iubit de mulţime. Acestea tulbură- destul de des pe 
oameni, cînd au să ia o hotărîre, fiindcă o încălcare a dreptăţii pare ceva 
fără importanţă, pe cînd rezultatul ei aduce avantaje mari. Lui Marius nu 
i s-a părut aşa de grav să răpească tribunilor şi colegilor săi recunoştinţa 
poporului, dar să devină prin acest mijloc consul, cum îşi propusese 
atunci i s-a părut foarte util. In toate este o regulă, care doresc să-ţi fie 
foarte cunoscută: ori pare util un act şi atunci: nu trebuie să fie imoral ori 
e imoral şi atunci nu tre: buie să ne pară util. Ce, am putea să socotim 
cinstit pe Ma'rius de care am vorbit întîi, sau pe acesta din urmă? Caută 
şi cercetează cu ascuţişul minţii tale ca să înţelegi în*forma şi conţinutul 


său noţiunea de om; cinstit. Se cade, aşadar, ca un om cinstit să mintă* 
pentru folosul său, să calomnieze, să înşele şi să împileze pe altul? 
Desigur că nu. Este vreun lucru de un preţ aşa de mare, sau vreun cîştig 
atit de dorit, ca să-ţi pierzi pentru el splendidul nume de om cinstit? Ce* 
poate aduce această aşa-zisă utilitate în schimbul a ceea ce ia cu sine, 
dacă răpeşte numele de om cinstit 

Valoarea banului scăzuse, aşa de inult în acele vremuri şi „din cauza 
monedelor false care circulau (Cf. P1 i- niu cel Bătrin, Hist. Nat. XXXIII, 
9, 46). 
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şi smulge justiția şi credința? Ce deosebire este dacă se transformă 
cineva în fiară, sau dacă sub masca omului ascunde sălbăticia fiarei? 
XXI. Ce? Cei ce neglijează tot ce este drept şi cinstit, numai să ajungă la 
putere, nu fac la fel cu cel ce a vrut să aibă ca socru pe acel prin a cărui 
îndrăzneală să fie el însuşi puternic?1 I se părea util să-şi sprijine puterea 
pe teroarea ce acesta o inspira. Dar. nu vedea ce nedrept, ce inutil, ce 
urit era acest lucru pentru patrie. Chiar socru-său avea întotdeauna pe 
buze versurile din Fenicienele lui Euripidel 2, pe care le voi traduce cum 
voi putea, neîngrijit poate, dar totuşi ca să poată fi înţeleasă ideia: 

Căci, dacă pentru a domni trebuie săwiolezi dreptul, 

Violează-l; pentru alte lucruri însă să respecţi cu- 

sfinţenie legile. 

Vinovat de moarte este cel ce lasă Ioc celei mai groazr nice din toate 
crimele. Ce să mai amintim pe cele mai mărunte: moştenirile, 
cumpărările, vînzările frauduloase? Iată unul care a dorit să ajungă 
regele poporului roman şi stăpînul tuturor seminţiilor şi a ajunsa Dacă 
spune cineva că această dorinţă este cinstită e un nebun; căci aprobă 
nimicirea legilor şi a libertăţii, iar opresiunea groaznică şi odioasă o 
socoteşte ca pe ceva onorabil. Cît despre cel ce declară că înţr- adevăr nu 
este cinstit a domni într-o cetate care a fost şi care trebuie să fie liberă, 
dar că e folositor pentru cel ce domneşte, prin ce mustrare, sau mai 
degrabă prin ce înruşinare aş putea să-l abat de la această 

1 Pompei, în vîrstă de 47 ani a luat în căsătorie pe “fiica lui Cezar, care 
era mult mai tînără decît el; avea 23 ani. 

2 Euripide (480—405 î.e.n.), scriitor grec, a scris 92 piese de teatru din 
care au rămas numai 19 tragedii. 
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eroare? Poate, zei nemuritori, să-i fie folositor cuiva groaznicul şi 
miîrşavul paricid al patriei; oricît este, numit de cetăţenii oprimaţi părinte 
al patrieil cel care s*a făcut vinovat de el? Utilitatea, aşadar, trebuie 
condusă de Onestitate, astfel ca aceste două să se deosebească între ele 
doar prin cuvînt, dar ca înţeles să răsune totuşi ca o singură realitate. Nu 
sînt de părerea comună că nu poate fi utilitate mai mare decit aceea de a 


domni; din contră, nu găsesc nimic mâi inutil pentru cel ce a dobîndit-o 
pe căi nedrepte, cînd încep să confrunt judecata cu adevărul. Ar putea fi 
utile cuiva neliniştile, grijile, teama ziua şi noaptea, viaţa plină de 
pericole şi de curse care-l pîndesc? 

Domnia are mulţi nedrepţi şi necredincioşi, foarte 

puţini binevoitori, 

zice Attius1 1 2. Şi despre ce domnie e vorba? Despre aceea care 
provenind de la Tantal şi Pelops3 era pe drept obţinută. Cu cît mai mulţi 
duşmani socoteşti ca a avut acel rege, care s-a folosit de armata 
poporului roman, ca să năpăstuiască însuşi poporul roman şi o cetate nu 
numai liberă, dar stăpînă a lumii a co'n- strîns-o să-i servească? Ce năruiri 
de conştiinţă crezi că n-a avut atesta în suflet? Ce răni? Cui îi poate fi 
utilă viaţa cînd aceasta este condiţia vieţii lui, incit cel ce i-a suprimat-o 
are să-şi asigure cea mail mare recunoştinţă şi glorie? Iar dacă par atît 
de utile'cele 

1 In urma luptei de la Munda, prin care s-a pus capăt războiului Civil, 
Cezar a primit titlul de pater patriae, părinte al patriei. 

2 Attius (170—91 îe.n.), autor de tragedii, care a imitat pe scriitorii greci. 
3 Tantal, rege legendar al Lydiei, despre care se credea că a servit la 
masa lui Jupiter, care-l vizitase, membrele propriului său fiu, Pelops. De 
aceea zeul l-a aruncat în. Tartar, unde setea şi foamea- îl chinuiesc. 

13 — C icero. 
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ce în'realitate nu 'sint .astfel, fiindcă sînt-pline de ruşine şi de uriţenie, 
cred că ne-am convins că nu există nimic util dacă nu este totodată şi 
moral. 

XXII. Aşa au judecat şi alţii, aşa a judecat în războiul cu Pyrrhus, de pildă, 
C. Fabricius1, consul pentru a doua oară şi senatul nostru. Cînd regele 
Pyrrhus pornise război împotriva noastră şi începusem lupta pentru 
apărarea'statului cu acest rege nobil, şi puternic, a venit de la acesta un 
dezertor în tabăra lui Fabricius şi a promis că, dacă i se dă o răsplată, el,.: 
cum a venit pe ascuns tot aşa pe ascuns va pătrunde în tabăra lui Pyrrhus 
şi-l va otrăvi. Fabricius n-a primit, ci s-a îngrijit ca acesta să fie trimis 
înapoi la Pyrrhus, şi această faptă a lui a fost lăudată de senat. Judecind 
după aparenţa utilității şi după opinia mulţimii un singur dezertor ar fi 
înlăturat acel mare: război, suprimînd pe un periculos adversar al stăpi- 
nirii noastre; dar ar fi fost o mare ruşine, degradare şi dezonoare, ca pe 
cel cu care ne-am fi făcut o glorie de a lupta să-l învingem prin crimă, iar 
nu prin. vitejie. Oare pentru Fabricius, care a fost pentru Roma ceea ce a 
fost Aristide pentru Atena, sau pentru senatul nostru, care niciodată n-a 
despărţit utilitatea de demnitate, era mai util să lupte împotriva 
duşmanului cu armele, sau cu otravă? Dacă vrei să obţii puterea pentru 
glorie, trebuie îndepărtată crima, căci în' ea nu poate exista glorie; iar 


dacă vrei puterea pentru, ea însăşi, nu va putea fi utilă dobîndită pe calea 
infamiei. Aşadar, nu e de folos acea părere pe care a susţinut-o L. Filipl 2 
fiul lui Quintus, potrivit căreia cetăţile pe care le liberase Sylla pe preţul 
unei sume de bani printr-un senatus-consult să fie iarăşi obligate să 
plătească tribut şi să nu le dăm înapoi banii pe care 

1 Vezi nota 1, pag. 163. 

2 L. Philippus, v. nota 2 pag; 88. 

195 

ele îi dăduseră în schimbul libertăţii. Senatul a aprobat această părere. 
Pentru prestigiul statului însă a fost o ruşine; căci se poate crede mai 
degrabă în cuvîntul piraţilor decît în cel al senatului. 

. „Dar — poate vor zice unii — s-au sporit veniturile şi această a fost de 
folos“. Pînă cînd vor îndrăzni să spună că e de folos ceea ce nu e cinstit? 
Unei stăpîniri care vrea să strălucească pr-in glorie şi prin dragostea 
aliaţilor îi poate fi de folos ura şi infamia? Eu adesea n-am fost de părere 
cu prietenul meu Cato. Mi se părea că apără cu prea mare îndărătnicie 
veniturile tezaurului, făgăduind toate drepturile publicanilor şi multe din 
ale aliaţilor, cînd trebuie să fim generoşi faţă de aceştia, să ne purtăm cu 
ei cum obişnuim cu colonii noştri, cu atît mai mult, cu cît acea unire a 
claselor sociale tindea la salvarea statului. Zicea rău Curio cînd afirma că 
este dreaptă cauza transpadanilor; dar el adăuga întotdeuna: „Să învingă 
utilitatea". Mai bine ar fi zis că nu e dreaptă fiindcă nu este utilă statului, 
decit să o recunoască dreaptă şi totuşi să spună că nu e utilăl. 

XXIII. A şasea carte a lui Hecaton despre îndatoriri este plină de chestiuni 
de felul acesta: este faptă de om cinstit aeeea de a nu hrăni sclavii în timp 
de mare lipsă de alimente? El discută ambele teze, dar socoteşte totuşi că 
pînă în cele din urmă îndatorirea este dirijată mai degrabă de utilitate 
decît de umanitate. El întreabă: dacă trebuie să arunci în mare în-: 

1 Locuitorii din Galia Transpadana (Franţa de astăzi) cereau dreptul de 
cetăţenie aşa cum îl obţinuseră cu mult înainte cei din Galia Cispadană 
(nordul Italiei). In senat, partidul popular susţinea cererea 
transpadanilor, dar o com- bătea partidul aristocrat, care vedea în 
aceasta o' scădere a veniturilor publice. C. Scribonius Curio, orator al 
partidului aristocrat, deşi recunoştea ca dreaptă cererea transpadanilor, 
o respingea totuşi pentru motivul mai sus arătat. 

13' 
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cărcătura unei corăbii, oare arurtci un cal W de preţ, sau un sclav ce te 
costă foarte puţin? Aci una dictează interesul material şi alta umanitatea. 
„Dacă într-un naufragiu un nebun s-a apucat de o scîndură ca să se 
salveze, i-o va smulge un înţelept, dacă va 'putea?" Răspunsul este: nu,, 
fiindcă e nedrept. „Dar stăpînul corăbiei o va smulge fiind din corabia 
sa?“ „De loc; ar fi ca şi cum ar vrea să arunce pe un călător in apă de pe 


corabie, fiindcă e a sa. Pînă.. ajunge unde a plecat, corabia nu mai este a 
stăpînului, ci a pasager rilor“. „Dar dacă e o singură scîndură şi doi 
naufragiaţi deopotrivă de înţelepţi: s-o tragă fiecare la el,i sau s-o cedeze 
celuilalt?" „S-o cedeze desigur, dar s-o cedeze celui ce îi e de cel mai 
mare interes să trăiască, fie pentru sine, fie pentru stat". „Dar dacă ei sînt 
egali din aceste puncte de vedere?" „Nu va fi ceartă între ei, ci unul va 
ceda celuilalt, ca şi cum ar fi învins la sorţi sau la jocul cu degetele". „Dar 
dacă un tată jefuieşte templele sau face nişte subterane ca să> ajungă 
pînă la tezaurul public, oare fiul său să-l denunte justiţiei?" „Nu este 
permis să facă aceasta; dimpotrivă e dator să-şi apere tatăl, dacă este 
acuzat". „Aşadar, atunci patria nu este pe deasupra oricărei în-' datoriri?" 
„Ba da, dar este în interesul patriei însăşi să aibă cetăţeni credincioşi faţă 
de părinţii lor". „Dar dacă tatăl voieşte să devină tiran şi să trădeze 
patria, fiul va trebui să tacă?" „Nu, îl va conjura să nu facă astfel. Dacă nu 
va ajunge la nici un rezultat, îl va acuza, ameninţa chiar; în sfîrșit, dacă 
situaţia va deveni periculoasă pentru patrie, va pune salvarea patriei mai 
preăus de salvarea tatălui". 

Şi altă întrebare: dacă uri om înţelept a primit dirt nebăgare de seamă 
monede false drept bune, cind îşi ; va da seama.de aceasta le va da mai 
departe dator-, nicilor săi ca bune, pentru ca să scape de ele? Diogene 
răspunde .afirmativ, Antipater-negativ. Eu sînt del 
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părerea acestuia din urmă. Cel oe vinde un vin de care ştie că a început 
să se strice, trebuie să spună aceasta? JSlu trebuie11 spune Diogene. 
Antipater spune că un om cinstit e dator să. o spună. Acestea sînt pentru 
stoici ca'nişte controverse juridice. „In vinzarea de sclavi stăpînul va 
spune oare .toate defectele, nu numai acelea pe care dacă nu le-ai spus se 
anulează vînzarea din punct de vedere juridic, diar. chiar defectele 
necerute de lege, ca de pildă că un sclav e mincinos, joacă zaruri, trage la 
stînga,, e beţiv?“ Unul e de părere că şi acestea trebuie spuse, altul e de 
părere că nu. „Dacă cineva, neştiind că vinde aur, crede c| viride orihălc, 
un cumpărător cinstit va trebui să-i spună că vinde aur, sau va cumpăra 
cu un dinar ceea ce valorează o mie de dinari?11 Se vede bine.care e 
părerea mea şi care este a celor doi filozofi pe care i-am amintit în 
această controversă. 

XXIV. Trebuie respectate întotdeauna învoielile şi promisiunile care nu 
sînt făcute, cum spun pretorii, nici prin violenţă, nici prin gravă 
înşelăciune (dolus malus)? Dacă cineva a dat cuiva un medicament 
împotriva hidropicei şi s-a înţeles cu el să nu se mai folosească de acest 
medicament altă dată mai tirziu, dacă devenit sănăfbs prin acel 
medicament şi eîţiva ani mai .tîrziu a căzut în aceeaşi boală, şi s-a obţinut 
de la cel cu care se înţelesese, consimţămîntul de a se folosi de acel 
medicament, ce va trebui să facă? Fiindcă e lipsit de umanitate cel ce nu-i 


îngăduie să-l folosească şi fiindcă nu-i face acestuia nici o nedreptate 
folosindu-1, trebuie să se îngrijească de viaţa şi salvarea sa. Ce, dacă unui 
înţelept i se lasă prin testament o moştenire de 100 000 sesterţii şi cel ce 
i-a lăsat această moştenire îi cere ca înainte de a intra în posesiunea 
sumei să joace în for ziua în amiaza mare în public, iar el a promis că va 
face aceasta, fiindcă altfel nu l-ar fi, înscris ca moştenitor va face ceea ce 
a promis? Ar 
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fi fost mai bine să nu fi promis şi aceasta soeot că a fost partea gravă. Dar 
fiindcă a promis, dacă socoate ruşinos să joace în for, mai bine nu-şi va 
ţine cuvîntul de a dansa şi va renunţa la moştenire, numai dacă n-â primit 
nimic din ea şi dacă n-a investit acei bani într-un interes superior de stat, 
cînd nu e ruşinos chiar să danseze cineva, dacă o face în interesul patriei. 
XXV. Nu trebuie desigur să-ţi păstrezi promisiunile care nu s:nt de folos 
nici chiar celor cărora le-ai făcut. Soarele, ca să ne întoarcem iar la 
legende, a spus Că va face fiului său Faeton ceea ce el va dori. Acesta a 
dorit să se înalțe cu carul tatălui său. S-a înălţat şi înainte de a se fi 
coborit a fost mistuit de lovitura unui trăsnet. Cu cît ar fi fost mai bine ca 
în această promisiune tatăl să nu-şi fi ţinut cuvîntul? Ce să mai spun de 
faptul că .Theseu a cerut lui Neptun să-şi ţină promisiunea? Fiindcă 
Neptun îi dăduse putinţa să-şi formuleze trei dorinţe, el a dorit moartea 
fiului său Hippolit, căci îl bănuia cu mama sa vitregă. Dorinţa i-a fost 
îndeplinită, dar i-a prilejuit lui Theseu cea mai mare jale. Dar 
Agamemnon1? Fiindcă închinase Dianeil 1 2 ceea ce se va fi născut mai 
frumos in regatul său în acel an, a sacrificat pe Ifigenia, decît 

1 Agamemnon, rege legendar al ceEăţii greceşti Mycene şi personaj 
principal al „Iliadei" lui Homer. Agamemnon, fiu al lui Atreu, ca şi 
Menelau, a pornit cu război împotriva Troici — Ilion, pentru a şe răzbuna 
împotriva lui Paris, care răpise pe Elena soţia lui Menelau, rege legendar 
al Spartei. Troia a fost distrusă după zece am de lupte. Deoarece 
Agamemnon sacrificase pe propia-i fiică, Ifigenia, pentru a potoli vînturile 
potrivnice şi pe mînioasa Diana atunci cînd a părăsit Grecia, la 
întoarcerea în patrie este ucis de soţia lui, Clytemnestra. 

2 Diana, zeiţă la romani (Artemis la greci). Fiica lui Jupiter şi a Latonei, a 
oblinut de la tatăl ei îngăduinţa să nu se mărite niciodată. Diana era zeiţa 
vînătorii şi a pă. durilor pe care le cutreiera însoţită de nimfe.: 
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Micare nimic nu se născuse mai frumos în acel an. Mai bine trebuia să nu- 
şi îndeplinească promisiunea decît să săvîrşească o crimă atît de 
groaznică. Deci uneori mu este bine să te ţii de promisiune. De asemenea, 
cele date în păstrare nu trebuie înapoiate întotdeauna. Dacă ţi-a dat 
cineva în păstrare o sabie cînd el era în deplinătatea facultăţilor sufleteşti 
şi ţi-o cere înapoi cînd e bolnav de alienaţie mintală, a i-o da înapoi e o 


greşeală, a nu i-o da e o îndatorire. Ce? Dacă cel ce ţi-a dat bani în 
păstrare vine cu război împotriva patriei, Moare să-i dai înapoi banii? 
Cred că nu, fiindcă fapta ta va fi împotriva intereselor statului, care 
trebuie să-ţi fie cel mai scump. Astfel multe care par din natură morale, în 
anumite împrejurări devin imorale. Despre cele ce par utile, dar în 
realitate sînt împotriva dreptăţii, înfăţişîndu-se sub haina ipocrită a 
prudenţei, socot că am vorbit îndeajuns. 

Dar fiindcă în prima carte am arătat că patru sînt izvoarele îndatoririlor 
morale, vom reveni la ele şi vom arăta cît de duşmane sînt virtuţii cele ce 
par a fi utile şi nu sînt. Am discutat despre prudenţă, pe care vrea s-o 
imite şiretenia şi despre dreptate, care este întotdeauna wtilă. Au mai 
rămas două părţi ale actului moral, dintre care una se distinge în măreţia 
şi înălţimea unui suflet excelent, iar cealaltă: în măsura şi disciplina 
cerută de moderație şi cumpătare. 

XXVI. Pentru că aşa i se părea folositor, Ulise, după cum cel puţin au 
arătat poeţii tragici (căci la Homer, cel mai bun autor, nu există nici o 
astfel de bănuială despre Ulise, ci numai tragediile îl arată aşa), a voit să 
se Sustragă îndatoririlor militare prefăcîn- du-se nebun. Nu e o socoteală 
morală, dar e folositoare, cum poate va spune cineva, a domni liniştit şi a 
trăi la Itaca, fără grijă, cu părinţii, nevasta şi copilul. Dar crezi că poate 
sta o astfel de linişte alături de sublimul ostenelilor şi pericolelor zilnice? 
Eu soc'o- 
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dese .că aceasta trebuie dispreţuită şi respinsă; fiindcă ipe lingă că nu e 
cinstită, nu este nici măcar folositoare. Ce crezi că şi-ar fi auzit Ulise, 
dacă ar fi persistat în 'acea simulare? După ce a făcut cele mai mari fapte 
în. război şi tot aude aceste cuvinte de la Ajax: 

„Ela făcut primul jurământ pe care-l ştiţi Singur şpa călcat credinţa, s- 
a'prefăcut nebun, S-a sustras, pentru, a nu merge împreună cu noi Dacă 
nu era prudenţa perspicace a lui Palamede Care să prindă de veste de 
îndrăzneala vicleană 

a acestuia, 

Ar fi fost călcat jurămînt ul sfinţit de credinţa 

veşnicăl. 

I-a fost mai uşor să lupte nu numai CU duşmanii, dar chiar cu valurile, 
decît să părăsească Grecia, care prin hptărîrea tuturora pornise război 
contra barbarilor. Dar şă lăsăm la o parte poveştile şi exemplele străine; 
să venim la fapte adevărate, de ale noastre. M. Atilius Regulus, consul 
pentru a doua oară, căzind captiv în Africa datorită unei curse puse la 
cale de lacedemo- nianul Xantippus, ofiţer în armata de sub conducerea 
generalului Hamilcar, tatăl lui Hanibal, a fost trimis la senat cu 
jurămiîntul că, dacă nu vor fi daţi înapoi cartaginezilor nişte captivi nobili, 
el se va întoarce la Cartagina. Acesta, cînd a venit la Roma, a văzut 


utilitatea aparentă pentru el, dar, după cum declară faptele, a judecat ca 
falsă această aparenţă, care i se- înfăţişa astfel: să rămînă în patrie, cu 
soţia, şi cu copiii, şi considerînd calamitatea ce îl lovise în războil 

1 Versuri luate probabil din tragedia Ajax a lui L i- vius Andronicus, sau 
cea cu acelaşi nume a luf Q. Ennius. (în Nisard sînt atribuite lui Pacuvius, 
iar îrr Appuhn lui Attius. Ribbeck Ie trece între versurile ale căror autori 
sînt nesiguri), 
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ca un fapt obişnuit în astfel de împrejurări sărşi păstreze gradul 
demnităţii consulare. Cine ar putea spune că acestea nu erau utile? Cipe 
crezi? Curajul şi bravura sufletească: acestea spun că nu. j XXVII. Ceri 
dovezi mar puternice? Propriu acestor virtuţi este a nu te teme de nimic, 
a disprețul toate cele omeneşti, a nu socoti de nesuportat nimic din ceea 
ce s-ar putea întîmpla.omului. Ce-a făcut aşadar Regulus? A venit în 
senat, a arătat însărcinările primite şi el s-a. abținut de la vot: cit timp era 
legat de jurământul faţă „de duşmani, a spus că el nu este senator, Ba, 
dacă (ce om prost, ar fi zis cineva, şi care nu se îngrijeşte de utilitatea 
sa!) şi-a arătat vreo părere, a fost împotriva sa: a spus că nu e folositor să 
fie trimişi înapoi ostaticii, că ei sînt tineri şi buni comandanţi, pe cînd el 
este istovit de bătrineţe. Cuvîntul lui a atîr- nat greu: captivii au fost 
reţinuţi: iar el s-a întors la Cartagina. Nu l-a împiedicat de la aceasta nici 
dragostea de patrie, nici dragostea de ai săi. El ştia bine atunci că pleacă 
la cel mai crud duşman şi la cele mai: grele chinuri, dar socotea că 
trebuie să-şi ţină jură- mîntul. Şi atunci; cînd vedea cum moare în chinuri, 
era; într-o condiţie mai bună decît dacă, bătrîn ostatic, ar fi rămas un 
sperjur consular. „Ce prost că n-a votat pentru eliberarea ostaticilor, ci a 
propus menţinerea: lor“. Cum prost? Chiar dacă se gindea la interesul: 
statului, ceea ce' e inutil statului poate fi util vreunui' cetăţean? 

XXVIII. Oamenii răstoarnă temeliile naturii cînd' despart moralul de util. 
Toţi dorim- utilitatea, sîntem Birăpiţi de ea şi nu putem să facem în: nici 
un chip altfel.. Este cineva care să fugă de cele utile, sau care să nu le 
urmărească cu cea mai mare rivnă? Dar fiindcă nu putem descoperi 
niciodată cele utile decît în onoare, frumuseţe morală şi cinste, acestea 
sînt pentru noi cele dintii şi cele mai de seamă bunuri; iar numele utili- 
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taţii nu-l socotim atît de frumos cit este de necesar. 

„Aşadar, va zice cineva, ce este jurămîntul? Oare -ne temem, să nu 
supărăm pe Jupiter? Dar aceasta este o idee asupra căreia sînt toţi 
filozofii de acord, nu numai ceia care spun că, dumnezeu n-are nici o grijă 
şi nu se amestecă în treburile nimănui, ci chiar ceia care spun că 
dumnezeu este o fiinţă veşnic activă: toţi afirmă că dumnezeu nu se miînie 
şi nu face rău nimănui. Dar, chiar mîniat, Jupiter ce rău ar fi putut să-i 
facă lui Regulus, mai mare decit şi-ar fi făcut el însuşi? Deci nici religia n- 


ar fi putut să răstoarne o utilitate de care depindea viaţa lui Regulus. De 
ce a procedat el astfel? Ca să nu facă o faptă ruşinoasă? Dar acesta era 
răul cel mai mic. Oare această ruşine constituia un rău mai mare decit 
chinurile îndurate? în sfîrşit, acele cuvinte ale lui Attius: 

Ai călcat jurămîntul de credinţă? 

Nici n-am dat, nici nu acord încredere unui necredincios'. 

deşi spuse de un rege necredincios sînt totuşi bine spuse". Adaugă chiar 
interlocutorul nostru: „După cum noi spunem că ni se par utile unele 
lucruri care nu sînt, tot astfel am putea spune că unele lucruri ni se par 
morale fără să fie; astfel pare moral faptul de a se fi întors Regulus la 
chinuri pentru a-şi: păstra jurământul, dar în realitate devine imoral, 
fiindcă nu trebuia să respecte ceea ce făcuse constrins de duşmani". Şi 
încă: „Ceea ce este foarte util este şi moral, chiar dacă înainte a părut 
altfel". Cam acestea s-ar putea spune contra lui Regulus. Dar să vedem 
aceste obiecţii una cîte una. 

XXIX. „Nu trebuia să se teamă că o să-i facă vreun rău Jupiter, care nu 
obişnuieşte nici să se miînie 

*' Din tragedia Atreus. 
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nici să facă rău“. Acest raţionament nu valorează mai mult contra lui 
Regulus, decît contra oricărui fel de jurământ. In jurămînt trebuie să se 
aibă în vedere nu teama de el, ci forţa lui. Jurămîntul este o afirmaţie 
religioasă: ceea ce ai promis luînd pe dumnezeu ca martor, trebuie să 
îndeplineşti. Căci nu este vorba de ura zeilor, chiar dacă ea nu există, ci 
de justiţie şi credinţă: Bine zice Enriius: 

O, credinţă binefăcătoare, aripă ocrotitoare, şi 

jurămiînt al lui Jupiter!1 

Aşadar, cel ce calcă jurămîntul, calcă credinţa pe care strămoşii noştri au 
aşezat-o în Capitoliu alături de Jupiter Optimus Maximus, cum spune Cato 
într-un discurs1 1 2. „Dar Jupiter n-a făcut măcar mai mult rău lui 
Regulus decît şi-a făcut acesta singur“. Desigur, dacă n-ar fi alt rău decît 
durerea. Aceasta însă nu nu- ‘mai că nu e cel mai mare rău, dar nu e 
măcar rău, afirmă filozofii de cea mai mare autoritate, a căror mărturie, 
nu neînsemnată, ci dimpotrivă foarte serioasă, pe care o constituie 
Regulus însuşi, vă rog să n-o contestaţi. Ce dovadă de credinţă mai mare 
poate exista, decît acest fruntaş al statului, care pentru a respecta o 
îndatorire morală a suferit chinurile morţii de bună voie? Cînd: se spune: 
„Din două rele să aleg pe cel mai mic“ însemnează că ţi se recomandă să 
alegi mai degrabă ceea ce e ruşinos decît ruşinea? Dacă urlţenia unui 
corp are ceva respingător, cît de mare trebuie să apară uriţenia şi 
monstruozitatea unui suflet pătat de ruşine? Cei ce discută acestea mai 
riguros, 

1 Din tragedia Thyeste. 


2 Cicero arată în De Natura Deorum, II, 23, că Atilius Calatinus şi apoi M. 
Aemilius Scaurus au ridicat un altar Credinței pe Capitoliu, aşezînd-o 
printre celelalte divinităţi romane. 
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„afirmă că numai această uriţenie morală este ceea ce numim rău; iar cei 
mai îngăduitori nu se îndoiesc să spună şi ei că acesta este cel mai mare 
răul. lar acel vers: 

„Nici n-am dat şi nici nu acord! încredere unui necredincios", a fost bine 
spus de poet, fiindcă pu- nîndu-l în gura lui Atreu2, s-a potrivit cu acesta. 
Dar dacă se ia în sensul că faţă de un om fără cuvînt nu trebuie să te ţii 
de cuvînt, să se bage de seamă să nu se caute aci un ascunziş pentru 
sperjur. Există şi un drept de război şi trebuie respectat cuvîntul pe care-l 
dai adesea faţă de duşmani prin jurământ. Ceea ce ai jurat cu gîndul că 
trebuie să îndeplineşti trebuie respectat. Altfel, dacă n-ai avut acest gînd, 
nu constituie un sperjur faptul că n-ai respectat jurămîntul. Dacă, de 
pildă, n-ai adus piraţilor plata cuvenită pentru un captiv nu este nici o 
fraudă, nici chiar cînd te-ai angajat la aceasta prin jurămînt. Căci piratul 
nu e socotit în numărul duşmanilor de război, ci este un duşman comun al 
tuturor. Cu acesta nu trebuie să fie nici o legătură de încredere şi nici un 
jurămînt comun3. Nu jurămîntul fals este sperjur, ci faptul de. a nu face 
ceea ce ai jurat cu consimţămîntul inimii tale că vei * 

1 Pentru stoici uriţenia morală este singurul rău, dtipa cum frumuseţea 
morală este identică cu binele. 

* Atreu, rege al cetăţii Mycena din Peloponez, tatăl lui Agamemnon şi 
Mene'au, eroi homerici. Atreu era fiul lui Pelops şi frate! al lui Thyeste, 
fată de care nutrea atita ură încît i-a ucis fiii, pe Tantal şi Plisthene, 
dîndu-i tatălui lor să-i mănînce. La rîndu-i a fost ucis de Egisthe, al treilea 
fiu al lui Thyeste; de aci şi faima rea a" atrizilor. 

s Duşmanul, arată Cicero, este tot o unitate socială constituită, cu care 
avem relaţii şi cu care încheiem alianţe bazate pe încredere şi respect 
reciproc. Piraţii şi tilharii de orice natură sînt în afară de lanţul social şi 
cuvîntul dat faţă de ei nu ne obligă, mai ales în momentul cînd, nevoiţi să 
facem o convenţie cu ei, în sufletul nostru am făcut reflectia 

face, după cum se întrebuinţează formula la noi, acela e sperjur* Bine 
spune Euripide: 

Am jurat cu limba, dar cu gîndul n-am jurat nimic* 1. Regulus n-a trebuit 
Insă să tulbure pentru un sperjur condiţiile de război şi învoiala cu 
duşmanul. Acţiunea se ducea împotriva unui duşman drept şi legitim, faţă 
de care şil tot dreptul feeial şi multe legi juridice sînt comune. Dacă n-ar 
fi fost astfel, niciodată senatul n-ar fi dat duşmanilor bărbaţi de primul 
rang legaţi în lanţuri. 

XXX. T. Veturius şi Sp. Postumius, deşi consuli pentru a doua oară, fiindcă 
după lupta nenorocoasă de la Caudium şi după trecerea armatelor 


noastre pe sub furci, făcuseră pace cu samniţii, au fost predaţi acestora: 
ei acţionaseră fără voia poporului şi a senatului. In acelaşi timp Tib. 
Numicius şi Q. Maelius, care pe atunci erau tribuni ai poporului, fiindcă 
pacea se încheiase prin stăruința lor, au fost predati şi ei, pentru ca 
pacea cu samniţii să nu fie întărită prin nici un fel de jurămînt. Şi 
sfătuitor şi girant al acestei predări a fost Postumius însuşi, care şi el a 
fost predat. La fel, cu mulţi ani după aceea, C. Mancius care, fiindcă se 
predase Numantinilor cu care făcuse tratat de alianţă fără autoritatea 
senatului, susţinu singur proiectul-de lege pe care o propuneau L. Furius 
şi Sex. Atilius printr-un senatus-consult: legea fiind votată, el a fost 
predat duşmanilor. Mancius a procedat mai onest decît. Q. Pompeius, 
care fiind într-o, situaţie asemănătoare,! a intervenit prin rugăminţi şi 
legea n-a fost primită., Aci a avut mai multă putere ceea ce părea utilitate 
că nu merită angajamentul nostru şi deci nu sînt vrednici, să ne ţinem 
cuvîntul faţă de ! ei. „Reservatio mentalis" de mai tîrziu a iezuiţilor. In 
acest înţeles fexcepţia este aprobată de Cicero. 

1 Vers din trăged'ia Hyppolit. i 

206 

decît onestitatea; la înaintaşi, însă, falsa aparenţă a utilității a fost învinsă 
de autoritatea onestităţii. „Dar nu trebuia ratificat cea ce era. făcut prin 
violenţă". Ca1 şi cum violenţa ar putea să constringă pe un om cinstit. 
„Pentru ce, aşadar, Regulus s-a mai dus la Roma la senat, dacă avea să se 
pronunţe împotriva, eliberării prizonierilor?" Se critică tocmai ce este 
mai. măreț la acest om. Căci n-a ţinut pentru sine părerea sa, ci a primit 
solia pentru ca să facă senatului cunoscută părerea sa: dacă el n-ar fi foşt 
însuşi autorul ei, desigur că prizonierii ar fi fost redaţi punilor. Astfel 
Regulus ar îi rămas teafăr în patrie. Aceasta însă nu i s-a părut folositor 
pentru patrie, de aceea a crezut onest să simtă şi să sufere ceea ce a 
suferit. Ceea ce spun ei că e un fapt de cea mai mare utilitate devine prin 
aceasta onest, trebuie să spună că chiar este onest, nu devine. Căci nu 
este nimic util care să nu fie şi onest şi nu. fiindcă e util ceva e şi onest, ci 
fiindcă e onest e şi util. De aceea, din atitea exemple minunate cu greu ar 
putea spun,e cineva că este: vreunul mai frumos şi mai strălucitor decît 
ceea ce a făcut Regulus. 

XXXI. Din' toată această conduită ce-i face onoare lui Regulus, un fapt 
este vrednic de admiraţie: acela de a fi fost de părere să nu fje eliberaţi 
captivii. Cît pentru faptul că s-a înapoiat, aceasta ni se pare ceva 
minunat, dar în acele timpuri n-ar fi putut face altfel. Aşa că această 
laudă nu este a lui, ci a timpurilor. Strămoşii noştri au vrut ca nici un lanţ 
să nu fie mai strîns pentru respectarea credinţei ca jurămîntul. Aceasta 
glăsuiesc legile în cele 12 Table, aceasta arată legile sfinte, tratatele de 
alianţă, prin care este consfinţită credinţa cu duşmanii, aceasta învaţă 
observaţiile şi pedepsele date de cenzori, care nici un caz nu-l- judecau 


mai cu atenţie ca pe cel al jurămîntului. M. Pomponius, tribun al 
poporului, a fixat zi de judecată 
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lui L. Manlius, fiul lui Aulus, fiindcă, pe cînd fusese dictator îşi prelungise 
cu cîteva zile exercitarea. dic-: taturii: îl învinuia chiar că pe fiul său 
Titus, care după aceea s-a numit Torquatus1, îl depărtase de oameni şi-i 
poruncise să locuiască lâ fără. Cînd a auzit tînărul său fiu că i se fac 
aceste acuzaţii tatălui său, se zice că a alergat la Roma şi a venit în prima 
zi în revărsatul zorilor acasă la Pomponius. Cînd i s-a anunţat aceasta, 
Pomponius, fiindcă socotea că Titus supărat va depune ceva contra tatălui 
său, s-a ridicat din pat şi după ce au plecat arbitrii, a dat ordin să fie 
introdus la el tînărul. Dar cînd a intrat acesta a scos cu furie sabia din 
teacă şi a jurat că il va ucide- imediat, dacă nu-i va da jurământ că va face 
ca tatăl său să fie scos de sub urmărire. Constrîns de teroare,. Pomponius 
a jurat. A adus la cunoştinţa poporului aceasta; a arătat de ce trebuie să 
renunţe la proces şi â scos pe Manlius de sub urmărire. Atît de mult 
valora în acele timpuri jurămîntul. Şi acest T. Manlius este cel care, 
provocat de un gal în lupta de la Anio, l-a ucis şi i-a smuls colierul de la 
gît luîndu-şi numele de Torquatus2; în timpul celui de-al treilea consulat 
al său el a împrăştiat şi pus pe fugă pe latini la Veseris, fiind astfel bărbat 
brav în primul rînd şi care foarte: îngăduitor cu tatăl, a fost extrem de 
sever faţă de fiul' său. 

XXXII. Dar pe cît merită laudă Regulus pentru păstrarea jurămîntului, pe 
atit cei zece pe care Haniba! i-a trimis la senat după lupta de la Cannae, 
cu jurămîntul că se vor întoarce în taberele pe care le ocupaseră punii, 
dacă nu vor putea mijloci răscumpărarea 

1 Titus Manlius Torquatus, dictator în 363 î.e.n., a vrut să-şi prelungească 
puterea cu un an, dar a fost împiedicat de opoziţia tribunilor. 

In latină colier = torques. 
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de captivi, sini de condamnat dacă nu s-aii întors. Despre aceştia nu toţi 
vorbesc la fel: Polybiu1, autor .fruntaş între fruntaşi, scrie că dintre cei 
zece nobili «care fuseseră trimişi atunci, nouă s-au reîntors fără a fi 
obţinut rezultat favorabil de la senat; că unul singur din cei zece, care, 
niţel mai în urmă, după ce a ieşit din tabără, s-a întors ca şi cum ar fi uitat 
ceva, a rămas la Roma. Căci prin întoarcerea în tabără el înţelegea că a 
fost dezlegat de jurămînt. Aceasta este o fraudă care mai mult agravează 
decît slăbeşte sperjurul. A fost deci o proastă viclenie imitînd cu 
perversitate deşteptăciunea. Astfel că senatul a decretat că acel deştept 
şi iscusit să fie dus la Hanibal în lanţuri. Dar faptul acesta este cel mai 
mare: Hanibal avea deţinuţi 8000 de oameni pe care nu-i luase în timpul 
acţiunii şi! nici nu fugiseră ei de pericolul morţii, ci fuseseră lăsaţi în 
tabără de către consulii Paulus şi Varro. Deşi putea să facă aceasta cu 


bani puţini, senatul socoti că aceştia nu trebuie răscumpăraţi, pentru ca 
să fie întipărit ostaşilor noştri în minte că trebuie sau să învingă, sau să 
moară. Scrie Polybiu mică, auzind aceasta, Hanibal a rămas dezamăgit că 
senatul şi poporul roman în împrejurări grele fusese de o ţinută 
sufletească aşa de înaltă. Astfel, în comparaţie cu ceea ce e moral, se 
vede cu cît stă inai prejos ceea ce pare util. Acilius1 1 2 însă, care a scris 
o istorie în greceşte, spune că au fost mulţi; care s-au întors în tabără cu 
acelaşi truc ca să se elibereze de jurămînt si că ei au fost înfieraţi de 
cenzori cu toate infamiile.: 

1 Polybiu, istoric grec, luat ca ostatec în 168 î.e.n. de Wcătre romani din 
partea cetăților greceşti răsculate împreună Ħcu Macedonia. Moare la 
125 î.e.n. A scris o lucrare de istorie din care ne-au rămas doar unele 
fragmente. 

2 Caius Acilius Glabrio, a scris în greceşte 6 istorie a' .Romei, de la 
naşterea poporului roman pînă în vremea sa, -adică pînă în anul 134 î.e.n. 
Să terminăm acum cu acest subiect. Este clar că cele. ce se iac cu suflet 
timid, umil, demoralizat şi descurajat — cum ar fi făcut Regulus, dacă ar 
fi hotărit referitor la captivi, ceea ce i s-ar fi părut că e în interesul lui, nu 
al statului, sau dacă. ar fi vrut să rămînă acasă — nu sînt utile, fiindcă sînt 
dezonorante, urite,, ruşinoase. ' 

XXXIII. Rărnîne a patra parte, care cuprinde armonia conduitei, 
moderaţia, modestia, stăpînirea de sine, cumpătarea. Poate să fie util 
ceva care e contrar acestui cor al unor astfel, de virtuţi? Unii filozofi, 
numiţi de la Aristippus cyrenaicil şi annicerienil 1 2, au. pus tot binele în 
plăcere şi au socotit că virtutea intru atît trebuie lăudată, întrucît este 
creatoare de voluptate. între aceşti înţelepţi de rea faimă străluceşte, 
Epicur, doctrinarul şi apărătorul aceloraşi idei3. împotriva acestei oşti, 
cum se spune, trebuie să luptăm; dacă orientarea noastră este să păstrăm 
şi să salvăm onestitatea. Căci dacă nu numai Utilitatea, dar fericirea, 
vieţii însăşi depinde de sănătatea şi vigoarea corpului, şi, cum scrie 
Metrodorus4, de încrederea pe care ţi-o, dă constituţia ta fizică, desigur, 
că acest fel de a concepe utilul, care e după el idealul suprem, va fi în; 
conflict cu moralitatea. Mai întîi ce loc va ocupa pru-, denta într-o astfel 
de (învăţătură? Oare ca ea să caute; 

1 Aristippus v. nota 1, pag. 106. 

2 De la Anniceris, filozof, care ca şi Aristippus, socotea că supremul bine, 
fericirea, şe găseşte tn plăcere, în serizaţii; Bă 

3 Şi pentru Epicur supremul bine era tot plăcerea: prin- 

distincţia pe care o făcea însă între dorinţele naturale necel:, sare şi cele 
ce nu sînt; necesare, cum şi prin locul pe care-l acorda virtuţii alături de 
plăceri, se deosebea mult de cyrenaici. ....... 

4 Metrodorus, filozof Mialertian, discipol şi prieten- al lui 

Epicur. W e ci sa ut aaa a cae aia lany 


14 — Cicero. 

în toate părţile senzaţii plăcute? Tristă robie ajunsă să servească plăcerii! 
Dar care e rolul prudenţei? Oare să aleagă cu inteligenţă plăcerile? Să 
zicem că nimic n-ar fi mai plăcpt decît această sarcină: dar care alta se 
poate închipui mai umilitoare pentru ea? Pentru cel ce declară că durerea 
este răul suprem ce loc ocupă curajul, care este dispreţuirea durerilor şi 
a chinurilor'?: Deşi în multe locuri Epicur vorbeşte destul de curajos, 
despre durere, totuşi nu trebuie avut în vedere ce spune, ci ce-ar ii dator 
să spună cel ce determină binele prin voluptate, iar răul prin durere. Şi 
dacă-f asculţi vorbind despre răbdare şi stăpinire de sine, spune el multe 
în multe locuri; dar intervine o piedică, se opreşte apa din clepsidră, cum 
se spune. Într-adevăr, cum poate să laude cumpătarea acela care pune 
binele suprem în voluptate? Cumpătarea este duşmana poftelor, iar 
poftele sînt îndrumătoarele plăcerii. Şi totuşi în aceste trei genuri de 
moralitate nu fără iscusinţă găsesc ei ieşirea. Ei introduc înţelepciunea ca 
ştiinţă aducătoare de plăceri şi izgonitoare de dureri. Bărbăţia o folosesc 
cînd o admit, ca metodă a neglijării morţii şi a suportării durerii. Chiar şi 
cumpătării îi fac loc, nu tocmai uşor, dar totuşil aşa cum pot: ei spun că 
plăcerea cea mai mare constă în suprimarea durerii. Virtutea se clatină, 
sau mai degrabă zace la pămînt, şi cu ea toate acele virtuţi care se văd în 
comunitatea şi societatea neamului omenesc. Căci nu poate exista nici 
bunătate, nici generozitate, nici blîndeţe, nu mai vorbim de prietenie, 
dacă în loc de a fi dorite pentru ele însele, conduc toate la voluptate şi 
utilitate. 

Dar să rezumăm în cîteva cuvinte cele spuse. După cum am arătat că nu 
există nimic util care să nu fie şi moral, tot aşa spunem că plăcerea este 
contrară moralei. Cu atît mai mult trebuie .să combatem pe Cal- 
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liphon şi Dinomachus1, care au socotit că înlătură controversa, dacă 
unesc plăcerea cu moralitatea, aceasta fiind ca şi cum ar împerechea 
bestia cu omul. Legile morale nu acceptă această unire, o dispreţuiesc, o 
resping. Şi binele suprem, care trebuie să fie simplu, nu poate fi 
împerecheat şi amestecat cu lucruri neasămă- nătoare. Dar despre acest 
subiect (care este foarte important) am spus mai multe în alt loc. Acum să 
mă întorc la cdea ce mi-am propus. Am discutat destul în paginile 
anterioare cum trebuie rezolvată problema, dacă cele ce par utile vin în 
conflict vreodată cu cele morale. Iar dacă se afirmă că plăcerea conţine în 
sine vreo aparenţă de utilitate, în nici un caz ea nu poate avea vreo 
legătură cu moralitatea. Căci dacă e să-i acordăm vreun rol plăcerii, ea 
poate fi un fel de condiment, dar desigur nu va avea nici o utilitate. 

Ai, fiul meu Marcu, de la tatăl tău un dar mare, după părerea mea, dâr 
care pentru tine va fi aşa cum îl vei primi. Dealtfel tu va trebui să primeşti 
aceste trei cărţi ca pe nişte oaspeţi între însemnările lecţiilor 'lui 


Cratippus. Dar după cum dacă eu însumi aş fi venit la Atena (ceea ce aş fi 
făcut dacă interesele patriei nu m-^r fi chemat insistent înapoi de la 
mijlocul călătoriei) m-ai fi auzit chiar pe mine vorbind, tot astfel, fiindcă 
prin aceste volume îţi vorbeşte glasul meu, te vei osteni să-l asculţi cît vei 
putea şi cît vei voi. Dacă îmi voi da seama că te ocupi cu plăcere de acest 
gen de ştiinţă, voi vorbi cu tine din nou în cu- rînd, fie găsindu-ne 
împreună, cum nădăjduiesc, fie de departe, dacă nu ne vom putea vedea 
curînd. Multă sănătate, dragul meu Cicero, şi fii sigur că-mi eşti foarte 
drag, dar îmi vei fi şi mai drag dacă te vor bucura astfel de cărţi şi de 
învățături. * V, 

1 Despre Calliphoni şi Dinomachus cf. Cicero, De Finibus, 

V, 8, Tusculane, V, 30, şi Academice, II, 42. 
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SUMARUL OPEREI* 

Cartea I 

I. Fiului său Marcu, care se găseşte la Atena pentru studii filozofice, 
Cicero îi adresează această carte, recoman- dindu-i s-o citească alături de 
operele de filozofie greacă. Valoarea scrierilor lui Cicero pentru cultura 
latină. 

II. Dintre toate problemele de filozofie, cea mai vastă 

şi mai însemnată pentru viaţa oamenilor este aceea despre îndatoriri. în 
tratarea subiectului, punctul de vedere stoic va li urmat în primul rînd. , 
III. Problema îndatoririi are două părţi: una se referă la binele suprem, 
iar cealaltă la preceptele cu caracter practic, la aplicajea binelui în viaţa 
socială. Cartea de faţă se va ocupa cu această parte din urmă. După 
Panaetius, în deliberarea care precedă hotărîrea de a îndeplini un fapt, 
trei feluri de judecăţi avem a face: dacă este moral, dacă este util, sau 
dacă există, ori rm conflict între utilitatea şi moralitatea faptului asupra 
căruia deliberăm. Trebuie însă făcută şi o ierarhie a faptelor morale şi 
utile, ceea ce a fost trecut cu vederea de către Panaetius. 

IV. Spre deosebire de celelalte vieţuitoare, omul. este înzestrat cu 
rațiune, sentiment şi voinţă, care ne cer să cu- 

Alcătuit de traducător. 
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noaştem adevărul, să gustăm frumosul, şi să înfăptuim binele, de unde 
derivă caracterul moral al acţiunilor noastre. 

V. Cele patru izvoare ale moralității: 1) dorinţa de adevăr, din care răsar 
prudenţa şi înţelepciunea; 2) sociabilitatea, din care iau naştere 
dreptatea şi binefacerea; 3) elanul sufletesc, din care răsar curajul şi 
bămăţia şi 4) măsura în vorbe şi fapte, din care izvorăsc modestia şi 
cumpătarea. 


VI. Primul izvor, cunoaşterea adevărului îşi are ca aplicare îndatorirea de 
a ne feri de eroare, de a nu ne pierde vremea cu lucruri netrebuincioase, 
de a pune ştiinţa în folosul vieţii. 

VII. De al doilea izvor, care îşi aie ca temei trăirea oamenilor în societate 
şi din care răsar dreptatea şi binefacerea, se leagă îndatorirea de a nu 
face rău nimănui şi de a sluji unui interes obştesc. Călcarea dreptăţii, 
nedreptatea, se face în primul rînd din pofta de avuţie. 

VIII. Dorinţa de onoruri, de putere, de glorie, ca motive de nedreptate. 
IX. Este o greşeală nu numai a face nedreptatea, dar şi a nu te opune ei. 
Absența de la îndatoririle de viaţă socială constituie un pusur şi filozofii, 
cum spune Platon, trebuie siliţi să guverneze. 

X. Ceea ce este drept să facem în unele împrejurări devine nedrept în 
altele. Exemple. Există şi nedreptăţi datorite şicanei sau interpretării 
nelimitate a dreptului; de aci dictonul juridic: cel mai mare drept — cea 
mai mare nedreptate. 

XI—XII. Trebuie respectate unele îndatoriri chiar faţă de cei ce ţi-au făcut 
o nedreptate. Legile războiului mai ales au în ele ceva sfint care trebuie 
respectat. Exemplul fiului lui Cato. 

XIII. Trebuie respectată chiar promisiunea făcută duşmanului. 

XIV—XV. Binefacerea şi dărnicia sînt de asemenea îndatoriri derivînd din 
convieţuirea socială. Condiţiile pe care 

215 

trebuie să le îndeplinească binefacerea, pentru a se numi cu adevărat 
virtute. 

XVI. Alte reguli de observat în legătură cu binefacerea .*şi dărnicia. 
XVII. Treptele de societate omenească. Comunitatea de neam şi de 
caracter la temelia aşezărilor sociale. In ierarhia îndatoririlor punem întîi 
patria şi părinţii, apoi familia şi restul celor apropiaţi ai noştri. 

XVIII. Rolul deprinderii şi al exerciţiului în îndeplinirea îndatoririlor. 

, XIX. Bărbăţia şi îndatoririle ce decurg din: ea. Curajul, -vitejia, bărbăţia, 
trebuie puse în slujba adevărului, a dreptăţii, a binelui. 

XX. Un suflet cu adevărat mare doreşte şi înfăptuieşte numai ce este 
frumos şi moral. El nu se lasă învins de teamă, nici de plăceri. 

XXI. Unii pun curajul în slujba statului şi a operelor de mare răspundere. 
Alţii, căutînd să evite orice tulburare sufletească, se retrag din viaţa 
socială, dedicîndu-se activi taţii intelectuale, sau chiar agricole. Calea 
celor din urmă e mult mai uşoară. A celor dintii mult mai folositoare 
neamului omenesc, t 

XXII. Faptele de curaj civic nu sînt mai prejos decît cele militare. Solon şi 
Temistocle, Lycurg şi Pausanias, P. Nasica şi Scipio, Cicero şi Cn. 
Pompei. 

XXIII. In război e nevoie nu numai de curaj, dar şi de inteligenţă şi 
rațiune. 


XXIV. Îndatoririle celor ce poartă război. 

XXV. îndatoririle celor ce sînt în iruntea statului. 

XXVI. In situaţii prospere şi care se desfăşoară după voinţa noastră să ne 
ferim de mîndrie şi aroganță, iar în faţa nenorocirilor să nu ne pierdem 
cumpătul. 

XXVII. Ultima parte a moralei cuprinde bunacuviinţă, cumpătarea, 
modestia, stăpînirea tulburărilor sufletului, măsura 
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„tn vorbe şi fapte, toate fonnînd la un loc conduita frumoasă şi morală în 
acelaşi timp. Definiţia conduitei fru- . moaşe. 

XXVIII. Exemple şi comparații, pentru a se înţelege mai bine ce este 
conduita frumoasă. îndatoriri în legătură cu această conduită. 

XXIX. Statornicie şi moderație înseamnă acordul permanent între dorinţe 
şi rațiune. Din aceste virtuţi derivă cuviinţa în vorbe şi în fapte. 

XXX. Spre deosebire de animale, care sînt conduse de instincte, omul este 
înzestrat cu rațiune şi sentimente generoase, care îl conduc. Cei ce sînt 
conduşi de instincte şi plăceri se lasă tîriţi în rir.dul dobitoacelor. Sîntem 
înzestrați oarecum cu două persoane: una generală, prin care ne 
asemănăm cu toţi oamenii, şi alta individuală, prin care ne deosebim de 
ei. Asemănări şi deosebiri sub raportul înzestrărilor sufleteşti. 

XXXI. îndatoriri faţă de noi înşine. 

XXXII. La cele două persoane ale omului (v. Cap. XXX)1 se adaugă a treia, 
pe care o impun întîimplarea şi împrejurările şi chiar a patra, pe care ne-o 
potrivim noi înşine, după plac. .Rangul social, bogăţiile, onoiurile ţin mai 
mul* de acestea din urmă. 

XXXIII. In alegerea unei ocupaţii în viaţă trebuie să- ţinem seama de 
însuşirile ce alcătuiesc individiialitatea noastră, căci în aceasta constă 
acordul cuiva cu sine însuşi. 

XXXIV. îndatoriri în legătură cu vîrsta, cu profesiunea cu situaţia socială. 
XXXV. Armonia de conduită se vede în vorbe şi fapte, în mişcări şi 
atitudini. Decenţa este o primă îndatorire legată de armonia conduitei. 
XXXVI. Mişcările sufletului, ca şi aie trupului, trebuie să ţintească la 
armonia conduitei. 

XXXVII—XXXVIII. Vorbirea, ca element al armoniei de- conduită. Precepte 
şi exemple. 
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XXXIX. Locuinţa de asemenea trebuie să fie în acord cu noi înşine. 
îndatoriri valabile în orice împrejurare. 

XL. Ordinea şi timpul potrivit pentru fiecare din, acţiunile noastre. 

XLI. îndatorirea de a respecta şi cultiva socedtatea întregului neam 
omenesc. 

XLII. Ocupaţii nobile şi ocupaţii umile. 


XLIII. Comparare între cele patru aspecte ale moralității. îndatoririle de 
justiţie socială trebuie puse mai presus de îndatoririle ştiinţei şi ale 
studiului. 

XLIV. Caracterul social al ştiinţei şi filozofiei. 

XLV. In ierarhia îndatoririlor, locul de frunte îl deţin: îndatoririle sociale, 
care au şi ele următoarea ordine: cele dintîi sînt cele faţă de zeii 
nemuritori, al doilea cele faţă de patrie, al treilea faţă de părinţi şi apoi 
urmează treptat celelalte îndatoriri. 

Cartea II 

I. Consideraţii asupra motivelor care-l determină pe Cicero să scrie 
această operă filozofică. 

II. Definiţia, obiectul şi valoarea filozofiei. 

II—IV. Despre util, moral şi drept. Poziţia omului în: mediul cosmic şi 
social şi contribuţia lui la îmbunătăţirea mijloacelor de trai. Inteligența 
omului şi viaţa socială explică progresul civilizaţiei şi al culturii. 

V. Cel mai mare bine, ca şi cel mai mare rău. este făcut oamenilor de 
către oameni. înlăturarea răului şi bunăvoința oamenilor se cîştigă numai 
prin virtute şi demnitate morală. Cele trei condiţii ale virtuţii. 

VI. Mijloacele prin care se poate dobîndi şi păstra încrederea oamenilor. 
VII. Autoritatea să fie sprijinită de iubire, iar nu pe teroare. 

VIII. Procedee drepte şi nedrepte in raporturile cu vecinii şi aliaţii, 
precum şi în interiorul statului .roman. 

IX—X. Condiţiile gloriei şi ale bunului nume: să te iubească mulţimea, să-i 
inspiri încredere şi să te găsească demn de admiraţia şi cinstirea ei. 
Numele bun se cîştigă prin binefaceri, dărnicie, spirit de dreptate, 
pricepere. 

XI. Cele trei condiţii de care depinde bunul nume iau naştere în primul 
rînd din dreptate. Pe justiţie se întemeiază orice societate; chiar şi tilharii 
şi pirafii au nevoie între ei de justiţie. 

XII. O reputaţie trebuie să ştii nu numai s-o riştigi, Wdar s-o şi păstrezi, şi 
tot respectul dreptăţii este prima condiţie pentru aceasta. 

XIII—XIV. Căi spre glorie: succesele militare, viaţa publică, oratoria; 
exemple. 

XV. Binefacerea şi dărnicia, ca mijloace de a dobîndi şi păstra încrederea 
oamenilor. Diferitele feluri de binefacere. Valoarea banului şi a faptei în 
binefaceri. 

XVI—XVII. Limitele binefacerii: risipa şi avaritia; exemple. 

XVIII. Limitele binefacerii, după obiectul către care se îndreaptă. Despre 
ospitalitate. 

XIX. Ştiin(a dreptului şi punerea acestei ştiinţe în slujba oamenilor este 
un mijloc sigur de a ne căpăta vaza şi prețuirea. Dreptul şi elocinta. 

XX. Soarta şi omul în acordarea binefacerilor. 


XXI. Binefaceri cu caracter social. îndatoriri faţă de stat şi de avutul 
public. Proprietatea individuală să fie respectată şi statul să nu răpească 
samavolnic nimic din ceea -ce aparfine particularilor. 

XXII. Conducătorii statului să fie cumpătaţi, 'dezinteresaţi, iar nu lacomi, 
necinstiţi, nedrepţi. Confiscarea sau exproprierea averilor, ca şi radierea 
datoriilor, zdruncină temelia statului. Cetățile şi oraşele au luat naştere 
îri primul rînd pentru a se asigura paza avutului fiecăruia. 

XXIII. La spartani, eforul Lysandru şi regele Agis, iar la romani fraţii 
Gracchi, au fost alungaţi, ori au pierit, «ca urmare a încercărilor de a 
aplica reformele lor sociale şi agrare. înţelepciunea lui Aratus din 
Sytionia. 

XXIV. Măsuril de prevedere pentru a se evita datoriile publice. Despre 
păstrarea sănătăţii şi a banilor. 

XXV. Compararea celor utile între ele, punct trecut cu vederea de 
Panaetius. 

Cartea III 

I. P. Scipio Africanus n-a scris nimic, fiindcă a putut Wsă şi dăruiască pînă 
şi timpul liber activităţii obşteşti; Ci- ceio, înlăturat din viaţa publică, îşi 
dedică scrisului puterea sa de muncă. 

II—III. Panaetius a scris în cele trei cărţi ale sale despre moral şi util; n-a 
scris însă şi despre raportul dintre moral şi util, deşi promisese aceasta, 
poate tocmai ca să nu lase loc unui conflict între aceste două domenii. 
IV. îndatoririle despre care tratează Cicero sînt oarecum îndatoriri 
morale de al doilea grad,: nu proprii numai înţelepţilor, ci comune tuturor 
oamenilor In domeniul acesta se poate -«orbi de un conflict aparent între 
util şi moral. 

V. In urmărirea celor utile, trebuie să luăm natura conducător, pentru a 
nu greşi niciodată. Aşa ne vom dobiîndi cele de folos nouă, fără să ştirbim 
nimic din ceea ce este al altuia; altfel se distruge principiul de convieţuire 
omenească. 

VI. Trebuie ca acelaşi ţel să şi-l propună toţi: interesul personal să se 
armonizeze cu cel social. 

VII. Nimic din ceea ce este neonest nu trebuie să urmărească omul 
pentru sine. Conflictul între util şi moral este aparent, iar nu real; fiindcă 
Panaetius l a trecut cu vederea, acest gol îşi propune Cicero să-l 
completeze, ceea ce formează 

subiectul cărţii ă treia despre îndatoriri şi partea originală a: lui Cicero. 
VIII. Unde există imoralitate nu poate ii utilitate, ci cel mult o aparenţă de 
utilitate. 

* IX. Exemplul lui Gyges. Trebuie să fugim de fapte imorale, oricît de - 
folositoare ni s-ar părea. 

X. Utilitatea capătă laloare prin moralitatea sa. îndatoririle faţă de 
prieteni. Prietenia cînd cere lucruri necinstite nu mai e prietenie. 


XI. Sub aparenţa utilității cele mai grave greşeli se fac în viaţa publică. 
XII. Ceea ce e imoral nu e niciodată util. împrejurări în care conflictul 
între moral şi util pare foarte serios. Exemplul negustorului din 
Alexandria. 

XIII. Poziţia lui Diogene din Babilon şi a lui Antipater în faţa conflictului 
dintre util şi moral. 

XIV. Ceea ce e util nu trebuie dobîndit prin mijloace necinstite. Procedeul 
zarafului Pithius. 

XV. Trebuie înlăturată din viaţă orice prefacere şi ascundere. Buna 
credinţă şi cinstea în dreptul roman. 

XVI. Cu privire la legea averilor imobiliare, dreptul roman ordonă ca 
vînzătorul să spună de la început ce vicii ştie, că au obiectele pe care le 
are de vinzare. T. Claudius Centumalus şi C. Sergius Orata. 

XVII. Viclenia este condamnată şi de legi şi de morală. Şiretenia nu 
trebuie să treacă drept prudenţă. Nimeni să nu profite de neştiinţa altuia. 
XVIII. , Cel ce-şi face socoteala: „Acest lucru este moral, însă aceasta îmi 
foloseşte" face greşeala de a separa două lucruri prin natura lor 
inseparabile, greşeală care este izvorul tuturor înşelăciunilor, răutăţilor şi 
crimelor. 

XIX. Un fapt imoral, oricît ar fi ţinută ascunsă calitatea lui, nu poate 
deveni moral şi nici util, opunîndu-se Ia aceasta natura. 

I 
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XX. Oricît de mare ar fi un folos, el nu poate scuza o abatere morală. 
Exemplul iui C. Marius şi Gratidianus. Un act, ori pare util şi atunci nu 
trebuie să fie imoral, ori e imoral şi atunci nu trebuie să ni se pară util. 
XXI. Utilitatea trebuie condusă de onestitate, căci nu există nimic util 
dacă nu este totodată şi moral. 

XXII. In conducerea statului, de asemenea, nu trebuie lăsat loc faptelor 
aparent utile, dar în conflict cu morala. Lealitatea lui C. Fabricius. 

XXIII. Hecaton sustine că pînă la urmă îndatorirea c dirijată mai degrabă 
de utilitate decît dc umanitate. Cicero combate această teză, folosindu-se 
chiar de exemplele lui hecaton. In controversa dintre Diogene şi Antipater 
despre util şi moral, Cicero este de partea lui Antipater. 

XXIV—XXV. Despre cazurile în .care se poate călca un' legămiînt. 

XXVI. Curajul şi bravura sufletească trebuie să învingă utilitatea aparenta 
şi să se pună în slujba îndatoririi morale. 

XXVII. Exemplul lui Regulus, care între folosul său de a rămîne la Roma şi 
îndatorirea de a tt întoarce la Carta- gina, pentru a-şi păstra jurămiîntul a 
urmat calea din urmă, jertfindu-şi de bună voie în chinurile cele mai 
groaznice viaţa pentru patrie. t 


XXVIII—XXIX. Obiecţii utilitariste ce se pot aduce jert- iei lui Regulus şi 
combaterea lor. 

XXX—XXXI—XXXII. Alte exemple din istoria poporului rcman, în care 
utilitatea este învinsă de legile morale, atît în viaţa internă a statului cât şi 
în raporturile cu celelalte popoare. Sfinţenia jurămîntului şi respectarea 
lui. 

XXXIII. Util şi moral în moderație, modestie, stăpînirea de sine, 
cumpătare. Plăcerea este contrară moralei şi ea nu poate fi utilă. Cuvinte 
de încheiere. 
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